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பம்‌: 


ஸ்ரீமதே ராமாநுஜாய நம: 


முகவுரை 

'வணங்குந்துறைகள்‌ பலபலவாக்கி, மதிவிகற்பால்‌ பிணங்குஞ்சமயம்‌ பலபலவாக்கி' 
குருவி. என்று ஆழ்வார்‌ அருளிச்‌ செய்தபடியே உலகில்‌ பற்பல மதங்கள்‌ காணப்பட்டாலும்‌ 
அவை வைதிக மதம்‌, அவைதிக மதம்‌ என்று இருவகைப்பட்டவை. ப்ரத்யக்ஷத்தாலோ, 
அநுமானத்தாலோ அறியவியலாத அர்த்தங்களை தெரிவிப்பவை வேதங்கள்‌. வேதத்தை 
ப்ரமாணமாக இசையும்‌ மதம்‌ வைதிக மதம்‌. வேதத்தை ப்ரமாணமாக இசையாதே தாமாகவே 
தோன்றியவை அவைதிக மதம்‌. த்வைத, அத்வைத, விசிஷ்டாத்வைத மதங்கள்‌ மூன்றும்‌ 
வைதீக மதங்கள்‌. 


இவற்றில்‌ விசிஷ்டாத்வைத மதமே வேதாந்தத்துக்கு அநுகுணமான மதம்‌ என்பது 
குத்‌ ருஷ்டி மதங்களைப்‌ பற்றியறிவே நன்கு புலனாகும்‌. சிதசிதீங்வரர்கள்‌ என்று தத்வம்‌ 
மூன்றாய்‌, இவற்றில்‌ இரண்டு பரதந்த்ரமாய்‌, ஒன்று ஸ்வதந்த்ரமாய்‌, பரதந்த்ரமானவை 
சேதநாசேதனங்களாய்‌, ஸ்வதந்த்ரனாகீறான்‌ ஈயங்வரனாய்‌, இதில்‌ சேதநனாகிறான்‌ ஈஸ்வரன்‌ 
கை பார்த்திருந்து தன்கார்யம்‌ தலைக்கட்டிக்‌ கொள்ளக்கடவனாய்‌ அவனும்‌ இவன்‌ கார்யம்‌ 
செய்து தலைக்கட்டிக்‌ கொடுக்கக்‌ கடவனாய்‌, பின்னே அசிதம்மம்‌ த்யாஜ்யமாகக்‌ கடவதாய்‌ 
இங்ஙனேயாயிற்று நம்‌ தர்மநத்தில்‌ நிர்ணயம்‌. 

நாம்‌ கத்வத்ரயத்தில்‌ அசித்‌ தத்வத்தைப்‌ பற்றி அறியுங்கால்‌ அசித்தின்‌ லக்ஷணம்‌, 
'அசித: மேஷத்வ யுக்தம்‌ ஜ்ஜேயதைக ஸ்வபாவத்வம்‌ லக்ஷணம்‌' - அதாவது அசித்துக்கு 
மேஷத்வத்துடன்‌ கூடின அறியப்படும்‌ தன்மையை மட்டுமே கொண்டிருத்தல்‌ ஒஞாதாவாக 
இல்லாதிருத்தல்‌ லக்ஷணம்‌ என்றும்‌, ப்ரக்ருதி எனப்படும்‌ இந்த அசித்‌ தத்வம்‌ 
மோக்ஷஹேதுவான அர்த்தபஞ்சக ஜ்ஞானம்‌ ஏற்படஎவாட்டாமல்‌ தடை செய்வது என்றும்‌, 
அது அநாத்மாவான தன்னை ஆத்மாவாகவும்‌, அபோக்யமான தன்னை போக்யமாகவும்‌, 
அஸ்த்திரமான தன்னை ஸ்தீரமாகவும்‌ காட்டக்கூடிய விசித்ர சக்தியுடையதால்‌ மாயா 
எனப்படுகிறது என்றும்‌, அதனைக்‌ கழித்துக்‌ கொள்ளவே முமுக்ஷக்கள்‌ பக்தி, ப்ரபத்திகளை 
யநுஷ்டிக்கிறார்கள்‌ என்றும்‌ அறிந்து கொள்கிறோம்‌. அதாவது, அசித்‌ தத்வம்‌ த்யாஜ்யதயா 
ஜ்ஞாதவ்யம்‌ என்று அதைப்பற்றியும்‌ தெரிந்து கொள்வதுபோலே, ப £ஹ்ய குத்‌ ருஷ்டி 
மதங்களின்‌ ஸித்தாந்தங்களை ஒருவாறு அறிந்து கொள்ளவே, அவைகள்‌ அநாதரணீயங்கள்‌ 
என்பதும்‌, நம்‌ தர்யநத்தில்‌ கூறப்பட்டுள்ள தத்வ, ஹித, புருஷார்த்தங்களே மிகவும்‌ சீரியவை 
என்பதும்‌ நன்கு உணரயியலும்‌. 

அடியேன்‌ இளமையில்‌ நூலகங்களுக்குச்‌ சென்று மஹாமஹோபாத்யாய கபிஸ்தலம்‌ 
ஸ்ரீ உ.வே. தேசிகாசார்ய ஸ்வாமி போன்ற பல பெரியோர்‌ எழுதிய நூல்கள்‌, கட்டுரைகளை 
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ஸேவித்து சேகரித்த குறிப்புகளைக்‌ கொண்டு ஒரு நூல்‌ வெளியிட வேண்டும்‌ என்பது பலநாள்‌ 
மநோரதம்‌. தற்போதுதான்‌ அஸ்மதாசார்யாநுக்ரஹம்‌ கிடைத்தது போலும்‌. மதாந்தரங்களைப்‌ 
பற்றி எழுதவே அதோடு ஸ்ரீகூரேய விஜயமும்‌ விவரணத்தோடு எழுதலாமென்று 
தோன்றியதால்‌ அதனை அநுபந்தமாகக்‌ கொடுத்து ஒருவாறு நூல்‌ உருப்பெற்றது. 


அச்சுக்கூடத்திலிருந்து அச்சடித்து வருமவற்றை கையேட்டூப்‌ பிரதியோடு 
ஒப்பிட்டு நோக்குவதில்‌ உதவிபுரியும்‌ அடியேனுடைய ப ஈர்யை 'வேதாந்தம்‌ பேசுவதாக 
எழுந்து நீர்‌ எழுதியுள்ள இந்த நூல்‌ ஆழ்வார்‌ ஆசார்யர்களின்‌ திவ்ய ஸ்ரீஸ*க்திகள்‌ 
ஏதுமின்றி வெறுமையாகத்‌ தோற்றுகிறதே; இதனை யாரேனும்‌ வாசிப்பரோ! என்று தன்‌ 
உள்ளக்கிடக்கையை வெளியிடவே, நூலினை இனிமையாக முடிப்போமென்று கருதி 
மது ரேண ஸமாபயேத்‌' என்ற தலைப்பில்‌ நாம்‌ அவங்யம்‌ அறியவேண்டிய அர்த்த 
விமேஷங்கள்‌ சிலவற்றையமுதி நூலினை நிறைவு செய்துள்ளேன்‌. குற்றங்களைந்து 
குணம்‌ கொள்ளவேணும்‌ என்று பெரியோர்‌ திருவடிகளில்‌ ப்ரார்த்தித்துக்‌ கொள்கிறேன்‌. 


முதலில்‌ இதனை எம்பெருமானார்‌: ஆயிரமாவது திருநக்ஷத்ர மஹோத்ஸவத்தில்‌ 
வெளியிடலாமைன்றே எண்ணம்‌. பிறகு 'மின்னின்‌ நிலையில மன்னுயிராக்கைகள்‌' எனும்‌ 
ஆழ்வார்‌ ஸ்ரீஸுக்தி நெஞ்சில்‌ படவே, வரும்‌ சித்திரை திருவாதிரைத்‌ திருநாளிலேயே 
எவளியிடூம்படியாகிறது. இதனை விரைவில்‌ சிறப்பான முறையில்‌ அச்சிட்டுத்‌ தந்த ஆர்‌.என்‌. 
ஆர்‌. அச்சுக்கூட உரிமையாளர்‌ ்ரீமாந்‌ ராஜன்‌ அவர்களுக்கு அடியேன்‌ மனமார்ந்த 
நன்றியைத்‌ தெரிவித்துக்‌ கொள்கிறேன்‌. 

ந.௪. ஸ்ரீவத்ஸாங்க தாஸன்‌ 

புது எண்‌ ப்ளாட்‌ 16, 
4வது தெரு, வோல்டாஸ்‌ காலனி, 
நங்கநல்லூர்‌, சென்னை-61. 


12.02.2016 


முகப்பில்‌ ஸேவை ஸாதிப்பவர்‌: எம்ஸருமானார்‌ - ஸநீபெரும்பூதூர்‌. ங்லோகத்தின்‌ பொருள்‌: முக்காலும்‌ 
சத்தியம்‌ செய்து கூறுகிறேன்‌; யுகீராஜரே லோக குருவாவார்‌. எல்லாவுலகையும்‌ உய்விக்க வல்லவர்‌ அவரே: 
இதில்‌ ஐயமில்லை. - கணியனூர்‌ சிறியாச்சான்‌ ப்ரபந்நாம்ருதம்‌ 


2 ன்‌ 


விமிஷ்டாத்வைதமும்‌ மதாந்தரங்களும்‌ 
முன்னுரை 

இப்பிரபஞ்சத்தில்‌ நாம்‌ பல வஸ்துக்களைப்‌ பார்க்கிறோம்‌. சிலவற்றைப்‌ பார்க்கும்போது 
ப்ரீதியோ த்வேஷமோ உண்டாகிறதில்லை. வழியில்‌ கிடக்கும்‌ கல்‌, சில்லி இவற்றைப்‌ பார்த்தும்‌ 
அலக்ஷ்யமாய்‌ உபேக்ஷித்துப்‌ போகிறோம்‌. சிலவற்றைப்‌ பார்க்கும்போது வெறுக்கிறோம்‌. 
பாம்பைப்‌ பார்த்தால்‌ தடி கொண்டடிக்கப்‌ பார்க்கிறோம்‌. பார்யா புத்ரர்களைக்‌ காணும்போது 
மகிழ்கிறோம்‌. இப்படியாக லோகத்திலுள்ள புறப்பொருட்களை உபேக்ஷ்யம்‌, த்வேஷ்யம்‌, 
ப்ரியம்‌ என்ற வகுப்புக்குள்ளாக அடக்கி விடலாம்‌. 


இவ்வளி வஸ்துக்கள்‌ ஒரு புறமிருக்க, *நான்‌' 'நான்‌' என்று எப்போதும்‌ தோன்றிக்‌ 
கொண்டிருக்கும்‌ 'அகப்பொருள்‌' ஒன்று இருக்கிறது. இதை இம்மூன்று வகுப்புகளிலும்‌ 
அடக்கமுடியாது. எந்த ப்ராணியும்‌ தன்னைத்தானே அலக்ஷ்யம்‌ செய்து கொள்வதீல்லை. 
ஆகையால்‌ உபடேக்ஷய வகுப்பில்‌ சேராது. தற்கொலை செய்து கொள்பவனும்‌ அதில்‌ 
தனக்கு ஏதோ அநுகூலம்‌ இருப்பதாகவே நினைத்து தற்காப்புக்காகவே செய்கிறானாதலால்‌ 
அவனுக்கும்‌ அவன்‌ ஆத்மா த்வேஷ்ய வகுப்பில்‌ சேராது. ஆனால்‌ எல்லோரும்‌ தம்மை 
நேசித்துக்‌ கொள்கிறார்களே; ஆக ஆத்மாவை ப்ரிய வகுப்பில்‌ சேர்க்கலாமே பென்னில்‌ 
அகப்பொருளான ஆத்மாவிடம்‌ உள்ள பேரன்பைப்‌ பார்க்கும்போது புறப்பொருள்களிலுள்ள 
அன்பு மிகவும்‌ சிறியதே. நம்மிடமுள்ள அபிமானத்தீனால்தான்‌ நாம்‌ பார்யா, புத்திரர்‌, மித்ரர்‌, 
பந்து, அன்னம்‌, ஆடை, ஆபரணம்‌, வீடு, வாசல்‌, தோட்டம்‌, துரவு, புஷ்ப சந்தனாதிகள்‌ 
இவை 'நமக்கு' போகம்‌ என்றே விரும்புகிறோம்‌. ஒருகால்‌ விரும்பிப்‌ போந்த அவைகள்‌ 
மீது வெறுப்பு ஏற்பட்டால்‌, வெண்டும்‌ வேண்டா, பிள்ளையும்‌ வேண்டா விட்டால்‌ போதும்‌ 
என்று ஓடத்தேடுகிறோம்‌. ஆக இப்போலி ப்ரியவஸ்துக்களை ஆத்மாவுடன்‌ ஸரிஸமமாக 
எண்ணவாண்ணாது. ஆத்மாவிடம்‌ உள்ள அபிமானம்‌ நிலையானதாய்‌, மிகப்‌ 
பெரியதாயிருக்கையால்‌ அதை ப்ரியதமம்‌' அதாவது ப்ரியத்தீற்கு எல்லைநீலம்‌, 'நீகரற்ற 
ப்ரீதிக்கு இருப்பிடம்‌' என்ற நான்காம்‌ வகுப்பிலேயே பிரித்துக்‌ கூற வேணும்‌. 


இப்படி தன்னிடத்தில்‌ எல்லையில்லா ப்ரீதீ வைக்கையால்‌ ஒவ்வொரு ப்ராணியும்‌ தனக்கு 
அநுகூலங்களை ஸம்பாதீப்பதிலும்‌, பரதிகூலங்களை விலக்குவதிவும்‌ பாடூபடுகின்றன. 
அததற்கு தம்தம்‌ ஆத்மாவிடம்‌ அவ்வளவு ப்ரியம்‌. ஆனால்‌ அநுகூலம்‌ எது, ப்ரதிகூலம்‌ எது 
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என்ற கேள்வி எழும்போதுதான்‌ பல அபிப்ராயங்கள்‌ காணப்படுகின்றன. ஒரு பசுவிடம்‌ சென்று 
"உனக்கு என்ன வேண்டும்‌?” என்று கேட்டால்‌ அது 'பசும்புல்‌, தவிடு, தண்ணீர்‌ என்னும்‌. ஏன்‌? 
அவற்றைக்‌ கொண்டு வளரும்‌ அப்பசு கொம்பும்‌ குளம்புமாயுள்ள தன்‌ சரீரத்தையே தானாக 
நினைத்திருப்பதால்‌. ஸாமான்ய மனிதன்‌ ஒருவனிடம்‌, 'உனக்கு வேண்டுவது என்ன? என்று 
கேட்டால்‌ 'அருசுவையடிசில்‌, அழகான ஆடைகள்‌, பொன்‌, பொருள்‌' என்கிறான்‌. ஏன்‌? 
உண்டு உடுத்து களித்துத்‌ திரியுமவன்‌ “சோற்றால்‌ எடுத்த சுவர்‌: எனும்படியான இச்சாீரத்தையே 
'அகப்பொருளான ஆத்மா” என்று நினைத்திருப்பதால்‌. ஆனாலும்‌ பகுத்தறியும்‌ சக்தியுள்ள 
மனிதர்களில்‌ புத்திமான்கள்‌ அச்சக்தியை ஆத்ம தத்வத்தின்‌ உண்மையைக்‌ கண்டுபிடிப்பதில்‌ 
செலுத்தி பயனுள்ளதாக்குகின்றனர்‌. அநுகூலங்களைக்‌ கூட்டுவதீலும்‌, ப்ரதிகூலங்களை 
தவிர்ப்பதிவும்‌ தாங்கள்‌ செய்யும்‌ ப்ரயத்னங்களில்‌, விவேகிகள்‌ நான்‌ யாருக்காக 
இப்பாடுபடூுகிறேன்‌? எனக்காக என்னில்‌ நான்‌ யார்‌? எப்படிப்பட்டவன்‌? எனக்குத்‌ தேவை 
என்ன? அதை அடையும்‌ பாதை என்ன?” என்று விசாரிக்க ஆரம்பிக்கிறான்‌. இந்த ஆத்ம 
விசாரணையே மதம்‌ எனப்படுகிறது. 


இப்படி தத்வ ஹித புருஷார்த்தங்களை நீர்ணயிக்கும்போது அறிஞர்கள்‌ ஒரே 
தீர்மானத்திற்கு வந்தார்களாபயென்னில்‌ அவரவர்‌ தம்தம்‌ புத்திக்கேற்ப, அநுபவத்திற்கேற்ப 
ஒவ்வொரு மார்க்கத்தைக்‌ கைக்கொண்டனர்‌. பாலைவனத்தில்‌ பிறந்தவனுக்கு ப்ரளயமே 
பரமபதம்‌' என்கீறபடி அவரவர்‌ அபிலாஷையின்‌ ரீதியே விசேஷித்து இவர்களைப்‌ பிரித்துச்‌ 
சென்றது. 
சார்வாக மதம்‌ 


இது ப்ருஹஸ்பதியால்‌ சொல்லப்பட்ட மதம்‌. ப்ரவர்த்தகன்‌ சார்வாகன்‌. அவனது 
ஸித்தாந்தமாவது: 

தேஹமே ஆத்மா. தேஹத்தைத்‌ தவிர தனியாக ஆத்மா என்ஹான்று 'நாஸ்சீ' இல்லை 
என்கிறான்‌. ஆகையால்‌ இது நாஸ்தீக மதம்‌ எனப்படுகிறது. நான்கு பூதங்களால்‌ ஏற்பட்ட 
இத்தேஹம்‌ நசிந்தால்‌, தான்‌ அழிந்து போவதாகச்‌ சொல்கிறான்‌. எரிக்கப்பட்ட உடல்‌ திரும்பி 
வராது. இவ்வாறு முற்பிறவி, பிற்பிறவி எனும்‌ தொடர்பு யாதுமின்றி தற்காலிகமாக தோன்றி 
மறையும்‌ தேஹமாயிருப்பதால்‌, இருக்கும்‌ நாள்‌ சரீரத்தை புஷ்டயயான அன்னபானாதிகளால்‌ 
ஸுகமே வைத்திருக்கவேணும்‌. அநேக ஸ்தீரீகளை அநுபவித்து ஸுகித்திருப்பதே ஸ்வர்க்கம்‌. 
ஸுகமின்றி துயருருவது நரகம்‌. ஸுகம்‌ அநுபவியாத ஜன்மம்‌ பயனற்றது என்பவன்‌. 
இம்மதம்‌ லோகமெங்கும்‌ வியாபித்திருப்பதால்‌ 'லோகாயதம்‌' எனப்படுகிறது. 


“மாநாதீ,நா மேய ஸித்தி: என்று எந்த ஒரு வஸ்து ஸித்தீக்க வேணுமாயினும்‌ 
அதற்குத்தக்கதொரு ப்ரமாணத்தின்‌ மூலமே அது நிலைபெற வேணும்‌ என்பது ஒரு பொதுவான 
்‌்‌ மாநம்‌ - ப்ரமாணம்‌, மேயம்‌ - ப்ரமேயம்‌. ப்ரமாணதீநா ப்ரமேய ஸித்தி: என்றபடி. ப்ரமேயம்‌ ஸித்திப்பது 


ப்ரமாணத்தாலேயிறே. ச 


நியாயம்‌. நாஸ்திகன்‌ வஸ்துக்களைக்‌ கண்டறிவதற்கு ப்ரத்யக்ஷம்‌ ஒன்றையே ப்ரமாணமாகக்‌ 
கொள்கிறான்‌. அநுமானம்‌, மப்தம்‌ இவைகளை அவன்‌ ப்ரமாணமாகக்‌ கொள்வதீல்லை. 
இது மரம்‌, இது குடம்‌ என்று வஸ்துக்களைக்‌ காட்டிச்‌ சொல்வதுபோல்‌, நான்‌ நீ என்றபோதும்‌ 
ப்ரத்யக்ஷமாய்‌ உருத்தாங்கி நிற்கும்‌ ஜடமான தேஹத்தையே ஆத்மாவாகக்காட்டும்‌ என்கிறான்‌. 
நான்‌ ஸ்தூலித்திருக்கிறேன்‌; மெலிந்துள்ளேன்‌' என்பதில்‌ நான்‌ என்கிற ஆத்மாவும்‌, ஸ்தூலன்‌ 
என்று சொல்லப்படும்‌ உடம்பும்‌ ஒன்றுதான்‌. இது ப்ரத்யக்ஷ ப்ரமாணம்‌ என்கிறான்‌. 


“என்னுடைய தேஹம்‌' என்ற அறிவு உண்டாகிறதே. இதிலிருந்து தேஹம்‌ வேறு, 
நான்‌” எனும்‌ ஆத்மா வேறு என்று தெரியவில்லையா எனில்‌ “என்னுடைய ஆத்மா' என்று 
சொல்கிறோமே, அதில்‌ 'நான்‌' என்பதும்‌ 'ஆத்மா' என்பது வேறா? இரண்டும்‌ ஒன்றன்றோ? 
அப்படியே “என்னுடைய தேஹம்‌' என்பதற்கும்‌ அர்த்தம்‌ பண்ணவேணும்‌. எப்படி ஆத்மா எனும்‌ 
பதம்‌ ஸ்வரூபத்தைச்‌ சொல்கிறதோ, அப்படியே தேஹம்‌ என்கிற பதமும்‌ ஸ்வரூபத்தையே 
சொல்லும்‌. 'நான்‌ ஸ்தூலன்‌' எனும்‌ அறிவுக்கு விருத்தமாயிருப்பதால்‌, என்னுடைய தேஹம்‌ 
என்கிறவிடத்தினும்‌ ஆறாவது வேற்றுமை அபேத ஸம்பந்தத்தையே சொல்லும்‌ என்கீறான்‌. 


மற்ற ஜடப்பாருள்களில்‌ காணாத அறிவு இதற்குள்ளதே எனில்‌ - இவ்வறிவு 
தேஹேந்த்ரியாதி ஸங்காதத்தால்‌ தோன்றும்‌ இயற்கைக்‌ குணம்‌. மண்ணில்லாத 
மல்லிகையில்‌ மணத்தைக்‌ காண்கிறோமே; வெற்றிலை பாக்கு சுண்ணாம்பு இவற்றில்‌ 
இல்லாத சிவப்பு நிறத்தை இவற்றை மெல்லும்போது காண்கிறோமே; அதுபோல்‌ இச்சரீரத்தீன்‌ 
விலக்ஷண ஸங்காதத்தால்‌ தோன்றும்‌ இயற்கைக்‌ குணம்‌ 'அறிவு'. சரீரத்தின்‌ வளர்ச்சி 
தளர்ச்சிகளால்‌ அறிவு மலரப்‌பெறுவதும்‌ குறைவதும்‌ காண்கையாலும்‌, சரீர விநாசத்தீனால்‌ 
அறிவுக்கு நாசம்‌ உண்டாவதாலும்‌ அறிவை சரீரகுணம்‌ என்றே சொல்ல வேணும்‌; தேஹமே 
ஞானமுள்ளதாகச்‌ சொல்லப்படும்‌ ஆத்மா. 
கொம்பு, குளம்பு உள்ளதை பசுவென்றும்‌, சிறகு, வால்‌ உள்ளதை பறவையென்றும்‌ 
சொல்வதுபோல்‌, உருவ அமைப்பில்‌ வேறுபாடூ உள்ளவற்றையே ஜாதியாகக்‌ கணக்கிடூபவன்‌. 
ஸ்தாவர, பக்ஷி, ம்ருக ஜாதிகளை உருவ அமைப்பு காண்டி ஒப்புக்‌ கொள்பவன்‌, 
மனிதரில்‌ ஆண்‌, பெண்‌ என்ற இரு ஜாதீகளையே ஒப்புக்கொள்கிறான்‌. ஜாதீ பேதங்களை 
ஒப்புக்காள்வதீல்லை. தச்சன்‌ மகன்‌ கொத்தனாகலாம்‌. ஆக ஜாதி ஜன்ம ஸித்தமன்று 
என்பவன்‌. 
செய்வினைக்கேற்ப பயனை இவ்வுலகமே கொடுக்குமாகையால்‌ துஷ்ட செயல்களைத்‌ 
தவிர்த்து கண்ணியத்தோடு வாழவேண்டும்‌. தர்மாதர்மங்களை பகுத்தறிய அவரவர்‌ 
மனச்சாட்சியே ப்ரமாணம்‌. ஏட்டிலுள்ள சாத்திரங்களன்று. யாகங்கள்‌ ஸாத்தை அழிப்பவை. 
யாகங்கள்‌ செய்பவர்‌ எவரும்‌ அதன்‌ பலனை அநுபவிப்பதீல்லை. செய்விப்பவர்கள்‌ பிறரை 
ஏமாற்றி தங்கள்‌ வயிற்றை வளர்க்கிறார்கள்‌. வ்ரதம்‌, உபவாஸம்‌ முதலியவை வ்யர்த்தங்கள்‌ 
என்பவன்‌. அவனுக்கு தெய்வம்‌ என்று ஒன்றில்லை. ஜைனாகமம்‌, பெளத்தாகமம்‌ என்பது 
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போல்‌ நாஸ்திகருக்கு ஆகம நூலான்றும்‌ கிடையாது. உலகத்தார்‌ கொண்டரம்ம டியின்‌ 
உத்தமனே தெய்வம்‌. அரசனே தெய்வம்‌. ப_லம்‌ மட்டிலும்‌ நியாயம்‌. அதாவது தடியெடுத்தவன்‌ 
தண்டல்காரன்‌. 

மனச்சாட்சிபடி நடப்பது உசிதமே. ஆயினும்‌ அவரவர்‌ தம்தம்‌ மனதுக்குப்‌ பிடித்ததுதான்‌ 
தர்மமென்றது போலாகிறதே. இவ்வுலகில்‌ எவ்வளவு பேருக்கு மனது தர்மவழியில்‌ 
ப்ரவர்த்திக்கத்தக்க பரிசுத்த வாய்ந்திருக்கிறது? நெடுநாளாய்‌ நல்வழி செல்பவர்‌ மனதும்‌ 
ஒரு நொடிப்பொழுதில்‌ குரங்கைப்போல்‌ திரும்பிவிடுகிறதே. இப்படி தான்தோன்றியாய்‌ 
திரியலாமென்றால்‌ அனர்த்தத்தில்‌ முடியாதோ எனில்‌, அதற்கோர்‌ வழி காட்டுகிறான்‌. நீ உன்‌ 
மனச்சாட்சியின்படி போ. அவ்வழியில்‌ நீ தவறிப்போகலாம்‌. ஆகையால்‌ நீ தர்மமைன்று 
எதைச்‌ செய்ய நினைக்கிறாயோ, அதை நீ ஒருவன்‌ மட்டுமல்ல, ஊரெல்லாம்‌ தீரும்பச்‌ செய்ய 
காத்திருப்பதாக நினை. அப்போது மூடிவு என்னாகும்‌ என்று யோசி. அது சிரேயஸ்ஸில்‌ 
முடியுமாயின்‌ அது தர்மமென்று அறிந்துகொள்‌. அன்றியே அனர்த்தத்தில்‌ முடியும்‌ என்று 
தோன்றினால்‌ அது அதர்மம்‌ என்று தள்ளு என்கிறான்‌. 


இச்சரீரம்‌ மண்ணில்‌ மறைவதே மோக்ஷம்‌. அந்நாள்‌ எப்படியும்‌ வந்தே தீருமாகையால்‌ 
மோக்ஷத்திற்கென்று ஒரு யத்னமும்‌ செய்ய வேண்டா. 


இவன்‌ வேதத்துக்கு விரோதி. பவெளத்தனுக்கு நண்பன்‌. ப்ரத்யக்ஷத்தையே அநுஸரிக்கும்‌ 
இவனை அநுமானத்தால்‌ வெல்லவேணும்‌. அநுமானத்தைப்‌ பின்பற்றும்‌ பெளத்தனை 
ப்ரத்யக்ஷத்தால்‌ வெல்லவேணும்‌. ஆக, சார்வாக மதம்‌ ஸங்க்ரஹிக்கப்பட்டது. 


கார்க்கிக மதம்‌ 


கெளதமரின்‌ நீயாய மதம்‌. அக்ஷபாதரது நைய்யாயிகர்‌, கணாதருடைய 
வைசேஷிகர்‌ இம்மதத்தைச்‌ சேர்ந்தவர்கள்‌. தார்க்கிகர்‌ ந்யாயவாத சீலர்கள்‌. யுக்திகளுக்கு 
உத்கர்ஷம்‌ சொல்லி அவைகளை ஆதரிப்பவர்கள்‌. யுக்திகளைக்‌ கொண்டு ஆத்ம தத்வம்‌ 
தேஹேந்த்ரியாதீகளைவிட வேறுபட்ட தத்வம்‌. ஆத்மா பிறப்பு இறப்பு இல்லாத நீத்யவஸ்து. 
அது க்க்ஷராதீகளான கரணங்கள்‌ பலவற்றைக்‌ கொண்டு ரூபாதி விஷயங்களை 
அநுபவிக்கீறது என்கிறார்கள்‌. 


இவர்களது மதத்தில்‌ ஆத்மாவின்‌ ஸ்வரூபம்‌ விபு. அதாவது எங்கும்‌ வியாபித்திருப்பது. 
ஸெளபரி முதலானோர்‌ அநேக சரீரங்களை பரிக்ரஹித்ததும்‌, சிலர்‌ பரகாய ப்ரவேசம்‌ 
செய்வதும்‌ இதற்கு உதாரணம்‌. ஆத்மா அணுவானால்‌, அவனுடைய கர்மத்தால்‌ வேறு 
தேசத்தில்‌ அவனுக்கு பலன்‌ உண்டாகாது. அதாவது கர்மம்‌, அதைச்‌ செய்கிறவனிடத்தில்‌ 
ஒரு சக்தியை உண்டு பண்ணுகிறது. ஆக, பலன்‌ உண்டாகிற இடத்துக்கும்‌, சக்திக்கும்‌ 
ஸம்பந்தம்‌ இருக்க வேண்டும்‌. அது கர்மம்‌ செய்கிறவன்‌ வழியாய்‌ உண்டாகவேணும்‌. அவன்‌ 
அணுவாய்‌ இருந்தால்‌, அந்த இடத்தில்‌, இல்லாமையால்‌ இந்த ஸம்பந்தம்‌ உண்டாகாது, 
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பலனும்‌ உண்டாகாது என்கிறான்‌. (இது அஸத்‌ தர்க்கம்‌. கர்மத்தினால்‌ உண்டாகும்‌ சக்தி 
பலனைக்‌ கொடுப்பதில்லை. கர்மமானது தனக்கு ஆங்ரயமான ஆத்மாவுக்குப்‌ பலனுடன்‌ 
சேர்க்கையை உண்டுபண்ணி அதன்‌ வழியாக பலனுக்கு காரணமாக இருக்கவேண்டும்‌ 
என்கீற நீர்ப்பந்தமில்லை. அந்தந்த கர்மமானது ஒரு தேவதையை ஸந்தோஷப்படுத்தி 
அதைக்‌ கொண்டு பலனைக்‌ கொடுக்கிறது. எல்லா தேவதைகளுக்கும்‌ மேற்பட்ட தேவதையான 
ஈஸ்வரன்‌ எங்கும்‌ இருப்பதாலும்‌, அவன்‌ ஸங்கல்பத்தின்‌ பெருமையினாலும்‌ எல்லாருக்கும்‌ 
எல்லாக்‌ கர்மங்களுக்கும்‌ எல்லாவிடங்களிலும்‌ பலன்‌ கிடைக்கக்‌ குறையில்லை. ஆகையால்‌, 
ஆத்மா எங்கும்‌ இருக்க வேண்டியதில்லை) 


ஆத்மாக்கள்‌ அநேகங்கள்‌. ஆத்மாவின்‌ ஸ்வரூபம்‌ விபுவென்னில்‌, தன்‌ சரீரத்திற்‌ 
போலவே பிறர்‌ சரீரத்திலும்‌ வியாபித்திருக்குமாகையால்‌, ஆத்மா “ஒன்று” என்று சொல்லி 
விடலாமே! அநேகங்கள்‌ என்று என்‌ அங்கீகரிக்க வேணும்‌ என்னில்‌ அவன்‌ சொல்வது - 
ஆத்மா ஒன்று என்ன முடியாது. ஏனன்னில்‌ அப்போது ஒருவன்‌ அநுபவித்த விஷயத்தை 
மற்றொருவனும்‌ அநுபவிக்கவேணும்‌. ராமனுக்கு தலையில்‌ அடிபட்டால்‌ க்ருஷ்ணனுக்கும்‌ 
தலை நோகவேணும்‌. அப்படி அநுபவிக்கக்‌ காணப்படவில்லை. ஆகையால்‌ ஆத்மாக்கள்‌ 
அநேகங்களே. ஒவ்வொரு தேஹத்திலுமுள்ள அந்த:கரணமானது மனஸ்‌ அவ்வோ 
தேஹேந்தீரியங்களின்‌ வாயிலாக வரும்‌ அநுபவாம்சங்களை அந்தந்த தேஹத்தினுள்ள 
ஆதமபாகத்தை விட்டூ வெளிச்செல்லாது தடுத்து, அவ்வவற்றை அவ்வந்த ஆத்ம பாகங்களே 
அநுபவிக்கலாம்படி திட்டப்பட௫ூத்தும்‌ என்கிறான்‌. 


இவர்கள்‌ மதத்தில்‌ பரமாணுக்களே ஜகத்காரணம்‌. அவை நீர்‌ அவயவங்கள்‌; 
நீத்யங்கள்‌. (தூரத்திலுள்ள மல்லிகையின்‌ கந்தத்தை நாம்‌ நுகர்கிறோம்‌. காற்றினால்‌ 
கொண்டுவரப்பட்ட அந்த கந்தத்துக்கு ஆங்ரயமான ஸு*க்ஷ்மமான த்ரவ்யமே பரமாணு. வீட்டில்‌ 
சன்னல்‌ வழியே வரும்‌ வெய்யிலில்‌ பறக்கும்‌ சிறிய ஒரு தூசியில்‌ ஆறில்‌ ஒரு பகுதி பரமாணு 
என்றும்‌ சொல்லுவர்‌. இவற்றை த்ரஸரேணுக்கள்‌ என்கிறோம்‌. இவைகளைக்காட்டிலும்‌ 
வேறும்‌, - ப்ரத்யக்ஷத்தாலே அறியக்கூடாதவைகளுமான பரமாணுக்கள்‌ இருப்பதாகச்‌ 
சொல்வதற்கு ப்ரமாணமில்லை) ஈஸ்வரன்‌ உலகத்துக்கு நிமித்தகாரணம்‌ மட்டுமே. எது 
எதற்கு நிமித்த காரணமோ அது அதற்கு உபாதான காரணமாக இருக்கமுடியாது, குட 
விஷயத்தில்‌ குயவனைப்போலே என்கிறான்‌. உபாதான காரணமாக ஒப்புக்கொண்டால்‌ ஈம்‌ வர 
ஸ்வரூபத்துக்கு விகாரம்‌ சொல்ல வேண்டிவரும்‌. அப்போது “ஈஸ்வரன்‌ விகாரமற்றவன்‌' எனும்‌ 
மருதியோடு விரோதிக்கும்‌ என்கிறான்‌. ஈஸ்வரன்‌ நிமித்த காரணம்‌ என்று அநுமானத்தாலே 
ஸாதீப்பவன்‌. பூமி முதலானவை கர்த்தாவையுடையன; கார்யமாயிருப்பதாலே, 
குடத்தைப்போலே' என்று. குடத்தைச்‌ செய்யும்‌ குயவன்‌ ஓர்‌ உடம்புடன்‌ கூடியவனாய்‌ அதைச்‌ 
செய்கிறான்‌. அப்படியே பூமியை உண்டு பண்ணியவனும்‌ உடம்புடன்‌ கூடியவனாகவே 
அதைச்‌ செய்திருக்க வேணும்‌. நீ ஈஸ்வரனை அசரீரி என்றல்லவோ சொல்கிறாய்‌ என்று 
கேட்டால்‌, ஒரு விதையிலிருந்து முளையுண்டாகும்போது உடம்போடு க்ஷய கர்த்தா 
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இல்லையே. அங்குரம்‌ மூளை கார்யம்‌. அது ஒரு கர்த்தாவோடு சவயது என்று அழகான்‌ 
செய்து கொண்டு, கர்த்தாவின்‌ சரீரம்‌ கண்ணுக்குத்‌ தெரியவில்லையாகையால்‌ ஈயவரன 
அசரீரி என்பவன்‌. 

புருஷார்த்தமாவது, பாஹ்ய விஷயஸுகங்களோ ஸ்வாத்மாநுபவமோ அன்று. 
ஆத்யந்திக து:க்க நீவ்ருத்தியே, து:க்கத்‌ த்வம்ஸமே மஹா புருஷார்த்தம்‌. இது தத்வஜ்ஞான 
எமான்றால்தான்‌ ஸித்திக்கும்‌. அதாவது ஆத்மாவைப்பற்றி முதலில்‌ சொற்கேழ்வையினால்‌ 
அறிந்து கொள்வதிலிருந்து ஆத்ம ஸாக்ஷாத்கார பர்யந்தமான தத்வஜ்ஞானமே மூக்திஹேது. 
கேவல மாப்த ஜ்ஞானம்‌ (சாஸ்த்ரஜந்ய ஜஞானம்‌ மட்டுமே முக்தி ஹேதுவாகா. அது 
முதல்படியே. 

தார்க்கிகரில்‌ ஒரு சாராரான வைசேஷிகர்‌ சொல்வதாவது - ஸம்ஸாரத்தில்‌ 
வைராக்யம்‌ உண்டாகைக்கு வைசேஷிக சாஸ்த்ர ஜ்ஞானம்‌ வேணும்‌. அதாவது நீஷ்காம 
கர்மாநுஷ்டானத்தினால்‌ பகவானை ஆராதித்து அவனது அநுக்ரஹத்தால்‌ ஸம்ஸாரத்தின்‌ 
குறைகளை குறைகளாக அறியவேணும்‌. அவன்‌ மதத்தில்‌ ஆத்மாவின்‌ 8 குணங்கள்‌ ஞானம்‌, 
இச்சை, ஸுகம்‌, து:க்கம்‌, த்வேஷம்‌, ப்ரயத்னம்‌, தர்மம்‌, அதர்மம்‌ நாசமடைவது மோக்ஷம்‌. 
அதாவது ஸாராஸார விவேக புரஸ்ஸரமாக வஸ்துக்களின்‌ ஸ்வரூப ஸ்வபாவங்களை 
அறிந்து, இஹபர ஸம்ஸாரிக பலன்களில்‌ விரக்தியடைந்து, நீத்ய நைமித்திக கர்மாக்களை 
நிஷ்காமமாக செய்து ஸ்ருதி, ஸ்ம்ருதி, இதிஹாஸங்களில்‌ உபதேசிக்கப்பட்ட யோக 
விதியினால்‌ தேஹேந்திரியாதிகளிலும்‌ வேறுபட்ட, நித்ய விபுவான நீஷ்க்ருஷ்ட வடிகட்டின 
ஆத்ம ஸ்வரூபத்தை நிரந்தரம்‌ த்யானிக்கவே, நித்ய நைமித்திக கர்மானுஷ்டானத்தால்‌ பகவத்‌ 
அநுக்ரஹமேற்பட்டு ஆத்ம தத்‌ வத்தை உள்ளபடி ஸாக்ஷாத்கரித்து விமுக்தியடையவேணும்‌. 
இந்த தத்வஜ்ஞானமே ஸம்ஸாரபீஜமான அஜ்ஞானத்தை நசிக்கக்‌ கூடியது. 


ஆக வைசேஷிக ஸித்தாந்தத்தில்‌ கர்மா, ஜ்ஞானம்‌ இரண்டும்‌ அபேக்ஷிதமானாலும்‌, 
ஜ்ஞானமே மோக்ஷத்திற்கு ஸாக்ஷாத்‌ காரணம்‌. கர்மா ஜ்ஞானமுண்டாவதற்கு 
காரணமாயிருந்து அதன்‌ மூலம்‌ மோக்ஷத்தைத்‌ தருவது. நேரே மோக்ஷ ஸாதனமன்று. 
கண்ணாடி மேலுள்ள தூசியை துடைப்பதுபோல்‌, ஆத்ம ஸாக்ஷாக்காரத்திற்கு தடையாயுள்ள 
ரஜஸ்தமோரூப கல்மஷங்களை அகற்ற மட்டும்‌ கர்மா பயன்படுகிறது. கர்மா, ஜ்ஞானம்‌ 
இரண்டையும்‌ மோக்ஷத்தீற்கு நேரே ஸாதனமாக ஒப்புக்கொண்டால்‌, &யோதிஷ்டோமத்தினால்‌ 
உண்டாகும்‌ ஸ்வர்க்கத்தைவிட அக்னிஹோத்ரத்தினால்‌ உண்டாகும்‌ ஸ்வர்க்கம்‌ 
வேறென்பதுபோல்‌, மோக்ஷமாகிற பலமும்‌ இருவிதமாக வேண்டிவரும்‌. மோக்ஷத்தைப்‌ 
தாக்‌ சொல்வது யுக்தீக்குப்‌ பொருந்தாது. ஆக ஆத்யந்திக து:க்க நிவ்ருத்தியேதான்‌ 
ப்‌ அதற்கு தத்வஜ்ஞானமே ஸாதனம்‌. தத்வஜ்ஞான முண்டாவதற்கு சித்த சுத்தியும்‌ 
பைம்‌ அவயம்‌, இவை நீத்ய நைமித்திக நீஷ்காம கர்மானுஷ்டானத்தினால்‌ 
உண்டாகின்றன. அஜஞானிகள்‌ மட்டுமின்றி ஜ்ஞானிகளும்‌ கர்மத்தைவிடாது ஈங்வர 
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ஆராதனமாக, லோக ஸங்க்ரார்த்தமாக (லோகம்‌ இவர்களைப்‌ பார்த்து கர்மாக்களை விட்டு 
விடக்‌ கூடாது என்பதற்காக) செய்து போருவர்‌. 

தார்க்கிக மதத்தில்‌ ஆத்மாவினிடத்தீல்‌ உண்டாகும்‌ புத்யாதி குணங்கள்‌ யாவும்‌ 
ப்ரதீகூஷணமும்‌ உண்டாகிக்‌ கொண்டேயிருக்கும்‌ என்றும்‌, அப்படி உண்டாகிற வரிசையில்‌ 
பின்பின்‌ உண்டாகிற குணங்களினால்‌ முன்முன்‌ உண்டாயிருந்த குணங்கள்‌ நசிந்து 
விடுகின்றன என்றும்‌, ஆக குணங்கள்‌ யாவும்‌ தாமுண்டான முதல்‌ க்ஷணம்‌ அதற்கடுத்த 
மறுக்ஷ்ணம்‌ எனும்‌ இவ்விரண்டு க்ஷணங்களில்‌ மட்டும்‌ இருந்து மூன்றாவது க்ஷணத்தில்‌ 
அழிந்து போய்விடூவதாகச்‌ சொல்கிறார்கள்‌. அவர்கள்‌ மதத்தில்‌ து:க்கமும்‌ ஒரு குணமாக 
ஒப்புக்கொள்ளப்பட்டிருப்பதால்‌, அதுவும்‌ மூன்றாவது க்ஷணத்தில்‌ நசிந்து போகுமே. ஆக 
துக்கத்தை த்வம்ஸிப்பதற்கு ப்ரயத்னம்‌ எதுவும்‌ செய்ய வேண்டியதில்லையே என்னில்‌- 
வரும்‌ து:க்கங்கள்‌ பரிய அப்ரியங்களி நசிவதாகச்‌ சொன்னாலும்‌, து:க்க ஸந்தானமே 
உண்டாகாமலிருப்பதற்கு ப்ரயத்னங்கள்‌ அவங்யமே. ஸம்ஸாரத்தீற்கு மூலகாரணமான 
அஜ்ஞானம்‌ தத்வ ஜ்ஞானத்தால்‌ நிவர்த்திக்கப்படுகிறது. அஜ்ஞானம்‌ நிவ்ருத்தியடையவே 
ராகாதிதோஷங்கள்‌ அழிந்து விடுகின்றன. அவை அழிவதால்‌ ப்ரவ்ருத்தியே இல்லாமல்‌ போய்‌ 
ஜன்மாதிகள்‌ நசிகின்றன, துக்க ஸந்தானமே ஒழிந்துவிடுகிறது. ஆக தத்வ ஜ்ஞானத்தை 
ஸாதித்துக்கொள்ள ப்ரயத்னங்கள்‌ அவங்யமே என்சிறான்‌. இப்படி துக்க ஸந்ததியே 
இல்லாமலிருக்கும்‌ நிலைமைக்கு 'து:க்கங்களிலிருந்து விடுபடூகீறான்‌' எனும்‌ வேத வாக்யமே 
ப்ரமாணம்‌. மேலும்‌ அசைக்கமுடியாத அநுமானமும்‌ ப்ரமாணமாகிறது. 'எது ஸந்தான 
வரிசையாக மாறிமாறி வந்து கொண்டிருக்கிறதோ, அது ஒருபோது அடியோடு அழிந்து 
தீரும்‌, தீபஸந்ததீ போலே' என்கீறான்‌. (தீபஸந்ததி - எரியும்‌ தீபத்தில்‌ கீழிருந்து தொடர்ந்து 
கொண்டிருக்கும்‌ ஜவாலைகளின்‌ வரிசை 

மனிதர்க்கு, விசேஷித்து ப்ராஹ்மணர்க்கு அபவர்க்கார்த்தமாக ப்ரவிருத்தீப்பதற்கே 
அவகாசம்‌ கிடைக்காது போல்‌ தோன்றுகீறதே. ப்ராஹ்மணன்‌ பிறக்கும்போதே மூன்று 
கடன்களோடே பிறக்கிறானே. ருஷிகளுடைய கடனை ப்ரஹ்மசர்யாங்ரமத்தில்‌ சாஸ்த்ரங்களை 
வாசித்தும்‌, தேவ ௬ுணத்தை யாகங்கள்‌ மூலமும்‌, பித்ரு ரணத்தை புத்தீரோத்பத்தீ மூலமும்‌ 
கழிக்க வேணும்‌ என்றும்‌, இந்த ருணங்களிலிருந்து முழு மூப்பிலேயே விடூபடூகிறான்‌ என்றும்‌ 
சொல்லப்படுகிறதே. ப்ராஹ்மணன்‌ ஆயுள்‌ முழுவதையும்‌ கடன்‌ தீர்ப்பதிலேயே கருத்தும்‌ 
ப்ரத்யனமாக இருந்தால்‌, அவனுக்கு அபவர்க்கத்தை நாடூவதற்கு அவகாசமெங்கே? 
ருணத்தை வைத்துக்‌ கொண்டே மோக்ஷத்தில்‌ ப்ரவ்ருத்தீப்பது அதோகதிக்குள்ளாக்குமே. 
கடனுக்கு உழைப்பதைத்‌ தவிர க்ஷேமத்திற்கு வழியில்லையே என்னில்‌ - ௬ுணமென்று 
கள்ணமாகச்‌ சொல்லிற்று. வாங்கிய கடனை திருப்பிக்‌ கொடுத்தவனை உலகம்‌ 
கொண்டாடுகிறது. திருப்பிக்‌ கொடுக்காதவனை உலகம்‌ நிந்திக்கிறது. அதுபோல இவை 
செய்தவரை துதிப்பதும்‌, செய்யாதவரை தூற்றுவதையும்‌ காண்கீறோம்‌. இந்த ஸாம்யத்தைக்‌ 
கொண்டுதான்‌ ருணமென்றது. குழந்தைகளைப்‌ பார்த்து கடனைத்‌ தீர்ப்பாய்‌ என்று யாரும்‌ 
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சொல்வதில்லை. க்ரஹஸ்தனாகும்‌ போது கர்ம பலத்தின்‌ அபேகைஷ, ஸாமர்த்தியம்‌, கர்மம்‌ 
செய்ய உபகரணங்கள்‌ இவை சேர்ந்து கர்மாதீகாரத்தைக்‌ கொடுக்கிறது. இப்படி அவ்வோ 
ஆஙரமங்களில்‌ அவ்வவற்றைச்‌ செய்யவேண்டும்‌ என்று இவ்வசனம்‌ சொல்கிறதேயன்றி, 
வேதாத்யயனம்‌, யாக தானங்கள்‌, ப்ரஜோத்பத்திகளை அதற்குத்‌ தக்க காலங்களில்‌ 
செய்தானபின்‌ அபவர்க்கார்த்தமாக ப்ரவ்ருத்தீக்க அவகாசம்‌ வேண்டியது உள்ளதே. 
அவங்யம்‌ ப்ரவ்ருத்தித்தேயாக வேணும்‌ என்பதே சாஸ்த்ரங்களின்‌ தாத்பர்யம்‌ என்கிறான்‌. 


ப்ராரப்தம்‌, ஸஞ்சிதம்‌, க்ரியமாணம்‌ என்று அபவர்க்க விரோதிகளான கர்மாக்களை 
கொண்டூள்ளோமே. இவற்றைத்‌ தாண்டி அபவர்க்கத்தை அடைவது இயலுமோஃவனில்‌ 
ப்ராரப்தத்தைப்‌ பற்றி அதிக கவலை வேண்டுவதில்லை. அது இந்த ஜந்மத்தோடு போவது. 
ஸஞ்சித கர்மபலன்களை யநுபவித்து ஒழிப்பதற்கு பலபல ஜன்மங்கள்‌ எடுக்க 
வேண்டியிருக்குமே பயென்னில்‌ - ஆத்ம ப்ராப்திக்கு விரோதிகளான இவை தத்வஜ்ஞான 
மொன்றால்‌ அழிந்துபோகிறது என்கிறான்‌ வேதாந்தி. ஆனால்‌ நாங்கள்‌ சொல்கிறோம்‌. 
அவை அநுபவித்தே கழித்துக்‌ கொள்ள வேண்டியவையாகையால்‌ ஜ்ஞானியானவன்‌ 
எவ்வளவு சீக்கிரம்‌ பலபல ஜன்மங்களை எடுக்க முடியுமோ அவ்வளவையும்‌ எடுத்து தீர்த்துக்‌ 
கொள்ளவேணும்‌. ஆத்ம ஜ்ஞானியானவன்‌ க்ரியமாணம்‌ எனும்‌ மூன்றாவது கர்மாவை 


செய்யமாட்டான்‌. பட்ட கடன்‌ அடைய வீடுதுறந்து கப்பல்‌ ஏறுபவன்‌ அங்கு சென்றும்‌ 


கடன்படுவனோ? 


இவர்கள்‌ ஸித்தாந்தத்தில்‌ ஈங்வரன்‌ யாவத்‌ உக்தோபபன்னன்‌. பரமாத்ம தத்வத்தை 
எவ்வெவ்விதத்தில்‌ எசொல்வது பொருந்துமோ அந்தந்த ரூபமாயிருந்து அருள்புரிவான்‌. 
அக்காருணிகனை அனவரதம்‌ போற்றிப்‌ பணியவேணும்‌. அவன்‌ தன்னை சிந்திப்பார்‌ மனதில்‌ 
இருந்து ஸர்வமங்கள மூர்த்தியாய்‌ விளங்குவான்‌. ஆக தார்க்கிக மதம்‌ ஸங்க்ரஹிக்கப்பட்டது. 
குறிப்பு: 

ஈங்வரனை அநுமானத்தால்‌ ஸாதிக்கக்‌ கூடாது. தார்க்கிகன்‌ ஈஸ்வரன்‌ நிமித்த காரணம்‌' 
அநுமானத்தால்‌ அறியலாம்‌ என்கிறான்‌. அவன்‌ சொல்லும்‌ அநுமானம்‌. 
கர்த்தாவையுடையன; கார்யமாயிருப்பதாலே, குடத்தைப்போலே' 
ஸித்திக்காது. குடத்தைச்‌ செய்யும்‌ குயவன்‌ ஓர்‌ உடம்புடன்‌ கூடி 
பூமியை உண்டுபண்ணினவனும்‌ உடம்புடன்‌ கூடியவனாகவே 
ஈங்வரனை இம்மாதிரி ஓப்புக்‌ கொள்வதில்லை. விதையிலி 
கூடின கர்த்தா இல்லை. அங்குரம்‌ கார்யம்‌. அது ஒருக 


என்பதை 
பூமி முதலானவை ஒரு 
1. இந்த அநுமானத்தாலே அவன்‌ இஷ்டம்‌ 
யவனாய்‌ அதைச்‌ செய்கிறான்‌. அப்படியே 
அதைச்‌ செய்திருக்க வேண்டும்‌. அவனோ 
ருந்து முளையுண்டாகும்போது உடம்போடு 
ர்த்தாவோடு கூடியது என்று அநுமானித்துக்‌ 
கேட்டுக்கொண்டு, சரிரமுள்ளவனாக கண்ணுக்குத்‌ தென்படவில்லையாகைய £ல்‌ அங்குரத்தைச்‌ செய்கிற 


வரன்‌ சரீரமில்லாமலே உலகத்தை ஸ்ருஷ்டிக்கலாம்‌ 
என்று லோக வ்ருத்தமாக வாதீப்பவன்‌. உலகத்தில்‌ எவன்‌ கர்த்தாவோ, அவன்‌ ௪ 


காணப்படுகிறான்‌. இதற்கு விருத்தமாக ஸாதிக்க முற்பட்டால்‌, 
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ரீரமுள்ளவனாகவே 
ஸாத்யத்துக்கு ப்ரஸித்தியில்லை, 


கர்த்ருத்வம்‌ ஈங்வரனிடமிருப்பதைக்‌ கொண்டு காண்பதற்கு அதிகமாக சரீரமில்லாமையை அநுமானம்‌ 
செய்யக்கூடாது. 'ஈங்வரன்‌ உடம்புடன்‌ கூடியவனாய்‌ ஸ்ருஷ்டிக்கிறான்‌; கர்த்தாவாயிருப்பதால்‌, குடத்தைச்‌ 
செய்யும்‌ குயவனைப்‌ போலே' என்று நாம்‌ பதில்‌ அநுமானம்‌ சொல்லலாம்‌. இந்த்ரியங்களாலே 
ஒரு போதும்‌ அறியமுடியாத விஷயங்களைப்‌ பற்றி அநுமானத்தை நாம்‌ ஒப்புக்‌ கொள்வதில்லை) 
2. காரியத்தைக்‌ கொண்டு காரணத்தை அநுமானம்‌ செய்யப்பார்த்தால்‌, குடம்‌ சட்டிகளுக்கு காரணமாக 
உலகில்‌ காணும்‌ குயவன்‌ முதலான ஜீவர்களைப்போலே குறைபாடுள்ள ஜீவனாகவே ஈஸ்வரன்‌ 
ஸித்திப்பன்‌. ஈங்வரனோ ஸர்வஜ்ஞன்‌, ஸர்வஸக்தியுக்தன்‌, ஸமஸ்தவஸ்து விலக்ஷணன்‌. ஆக லோக 
த்ருஷ்டாந்தத்தைக்‌ கொண்டு ஈங்வரனை ஸாதிக்கக்கூடாது. சாஸ்த்ரம்‌ எகாண்டே அறியவேணும்‌. 3. 
ஈஸ்வர தத்துவத்தை அறிவதாவது ச்ரோத்ரேந்திரியத்தால்‌ கந்தத்தை அறியமுடியாது என்பதுபோல்‌, 
அவன்‌ அநுமானத்தால்‌ அறியக்கூடியவனல்லன்‌ என்றறிவதே. கூர்மையான புத்தியுள்ளவன்‌ ஈம வர 
விஷயமான அநுமானம்‌ தோஷமுள்ளது என்றறிந்து ஈங்வர விஷயத்தில்‌ விச்வாஸக்குறைவாளனாக 
ஆகக்கூடும்‌. 4. அநுமானத்தால்‌ ஈஸ்வரன்‌ ஸித்தித்தால்‌, வேதம்‌ வேறு ப்ரமாணத்தால்‌ ஸித்தீத்ததை 
அநுவாதம்‌ பண்ணுகிறது என்று ஏற்படும்‌. வேதம்‌ வேறு ப்ரமாணத்தாலே அறியப்படாததையே 
சொல்கிறது. 5. வேதம்‌ அநுவாதம்‌ செய்தாலும்‌ அநுமானத்தால்‌ தேறினதை உறுதிப்படுத்துகிறது என்று 
சொல்லக்கூடாது. ஏனெனில்‌, அநுமானத்தால்‌ ஈங்வரன்‌ ஸித்தித்தால்‌, அவன்‌ நிமித்தகாரணமேயன்றி 
உபாதான காரணமன்று என்று ஏற்படும்‌. இரண்டு காரணமும்‌ ஈஸ்வரனே என்று வேதம்‌ சொல்வது 
ஏற்படாது. 6. அநுமானம்‌ தர்மிக்ராஹக ப்ரமாணம்‌. அதற்கு விருத்தமாக வேளறான்றும்‌ சொல்லக்கூடாது. 
ஸுத்ரகாரரும்‌ ஜந்மாத்‌ யஸ்ய யத: என்கிற ஸுூத்ரத்தைச்‌ செய்த பிறகு அநுமானத்தாலே ஈங்வரன்‌ 
உபாதான காரணமல்லன்‌ என்று தேறிவிடுமோ என்று பயந்து சாஸ்த்ரயோநீத்வாத்‌ எனும்‌ அடுத்த 
ஸுத்ரத்தாலே அநுமானத்தாலே ஈங்வரனை ஸாதீக்க முடியாது என்று காட்டினார்‌. 


மேலும்‌, வாதி ஈஸ்வரனை ஸாதிப்பதற்கு வேறொரு அநுமானம்‌ சொல்கிறான்‌: பூமி முதலானது 
ஒரு சேதனனால்‌ அதிஷ்டானம்‌ செய்யப்பட்டே தன்‌ வியாபாரத்தைச்‌ செய்கிறது; அசேதனமாயிருப்பதால்‌, 
தச்சனுடைய வாசியைப்போலே- என்று. அசேதனமானது ஒரு வேலையைச்‌ செய்வது ஒரு சேதனனுடைய 
வியாபாரத்தாலேயே. ஆக, பூமி முதலானவைகளுக்கு அதீஷ்டாதாவாக வேண்டிய சேதனன்‌ ஈங் வரனாக 
இருக்கவேணும்‌ என்று தீர்மானம்‌ செய்கிறான்‌. தூஷணம்‌: இந்த நியமம்‌ ஏற்படாது. அசேதனமான 
அயக்காந்தத்தினால்‌ அதிஷ்டிதமான ஓர்‌ இரும்புத்துண்டூ அசைகிறது. வாதி: ஒரு அசேதனத்தீன்‌ 
வியாபாரத்தால்‌ மற்றாரு அசேதனத்துக்கு ல்யாபாரமுண்டாகாது என்று சொல்கிறேனல்லேன்‌. எங்கும்‌ 
சேதன வ்யாபாரம்‌ வேண்டுமென்றே சொல்கீறேன்‌. அயக்காந்த ஸ்தலத்திலும்‌ ஒரு சேதனன்‌ வ்யாபாரம்‌ 
வேண்டியதுதான்‌. தூஷணம்‌: ஸ்காந்தமென்னும்‌ அசேதனமிருந்தால்‌ இரும்பு அசைகிறது. அது 
இல்லையெனில்‌ இது அசைவதில்லை. இதை நேரில்‌ காண்கிறோம்‌. இப்படியிருக்க, இரும்பு எனும்‌ 
அசேதனத்தின்‌ அசைதல்‌ என்ற வியாபாரத்துக்கு அசேதனமான அயக்காந்தத்தையே காரணமாகச்‌ 
சொல்வதுதான்‌ உசிதம்‌. கண்ணுக்குத்‌ தோன்றாத ஒரு சேதனனை ஏன்‌ ஒப்புக்காள்ளவேணும்‌. 


ஆர்ஷம்‌ த ர்மோபதே_யஞ்ச வேத, ஸாஸ்த்ரா விரோதீ நா | 
யஸ்‌ தர்க்கேணோநுஸந்த _த்தே ஸ தர்மம்‌ வேத, நேதர:॥ (மநு 12.106 

ஸ்ருதி ஸ்மிருதிகளை வேத சாஸ்த்ரங்களுக்கு விரோதமல்லாத தர்க்கத்தால்‌ விளக்குபவனே 
தருமமறிந்தவன்‌; வேதசாஸ்த்ர விருத்தமான தர்க்கத்தை உபயோகீப்பவன்‌ தருமமறியாதவன்‌. 
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சாக்கிய மதம்‌ 
பகவானுடைய அவதாரமாகச்‌ சொல்லப்படும்‌ "புத்த முனிவரால்‌ பரவிருத்திக்கப்பட்டது. 
ஆகவே பெளத்த மதம்‌ என்னப்படூுகிறது. இவரது ஸித்தாந்தத்தில்‌ விஷய வைராக்யத்திற்கு 
முக்யத்வம்‌ அளிக்கப்பட்டுள்ளது. 
புத்தருக்கு ப்ரதான சிஷ்யர்கள்‌ நால்வர்‌. இந்நால்வருக்கு புத்தர்‌ 'ஸர்வம்‌ கந்யம்‌' 
என்று சன்யத்வத்தையே தத்வமென்று உபதேசித்தார்‌. அதாவது, பிற மதத்தோர்‌ பலர்‌ 
நமக்குத்‌ தோன்றி பாதிக்கப்படாமல்‌ அநுவர்த்தித்துக்‌ கொண்டிருக்கும்‌ ஜலம்‌ முதலான 
வஸ்துக்களை ஸத்‌ என்றும்‌, முதலில்‌ தோன்றியபடி அநுவர்த்திக்காமல்‌ ரஜ்ஜுசர்ப்பம்‌, மரீசிகா 
ஜலம்‌ போன்று பாதிக்கப்பட்டு தோன்றுமவற்றை 'ஸத்‌அஸத்‌' என்றும்‌, தோற்றமேயில்லாத 
முயற்கொம்பு, ஆகாசத்தாமரை போன்றவற்றை 'அஸத்‌' என்றும்‌ இம்மூன்றிலும்‌ சேராத 
ஆத்ம தத்வத்தை அநிர்வாச்சியம்‌ வார்த்தைகளால்‌ சொல்லவாண்ணாதத) என்றும்‌ 
சொல்கின்றனர்‌. புத்தமுனியோ இப்ப்ரபஞ்சத்தை இந்நான்கு வகுப்புகளிலும்‌ சேர்க்கவில்லை. 
ஏனெனில்‌ - விஸ்வம்‌ இறுதியில்‌ பாதிக்கப்பட்டுப்‌ போவதால்‌ ஸத்‌ ஆகாது. தோற்றுவதால்‌ 
அஸத்தும்‌ ஆகாது. ஸத்தும்‌ அஸத்தும்‌ ஓரிடத்தில்‌ கூடாததால்‌ ஸத்‌அஸத்தும்‌ அன்று. ஸத்‌ 
அல்லவனில்‌ அஸத்‌ ஆகவேணும்‌. அஸத்‌ அல்லவவனில்‌ ஸத்‌ ஆகவேணும்‌. ஆக 
அநீர்வசநீயம்‌ என்றும்‌ சொல்வதற்கில்லை. ஆக எஞ்சி நீற்பது இந்நான்கு வகுப்புகளிலும்‌ 
சேராத 'கந்யம்‌' என்கிற நிஸ்தத்துவமேதான்‌. இதையே “ஸர்வம்‌ கந்யம்‌' 
சீடர்களுக்கு ப்ரபஞ்சத்தின்‌ மீது பரம வைராக்யம்‌ உண்டாகைக்காக உ 
மதத்தில்‌ விஷயத்தில்‌ வாஸனை அடியோடு போவது மோக்ஷம்‌. 
ஊநநார்த்தமாக அவ்வாறு உபதேசிக்கும்படியாயிற்று. 


என்று தன்‌ நான்கு 
பதேசித்தார்‌. அவர்‌ 
ஆகையால்‌ வைராக்ய 


சீடர்கள்‌ நால்வரில்‌ ஒருவர்‌ ஆசார்ய உபதேசத்தை அப்ப 


டியே ஏற்றுக்கொண்டு 
ஸர்வ சூந்யவாதி ஆனார்‌. 


இவர்‌ பரம்பரையை மாத்யாத்மிகர்‌ என்கீறோம்‌. 


ஆசார்ய 
உபதேசத்தை அப்படியே ச்ரத்தையோடு ஏற்றுக்‌ கொண்டதால்‌ உத்தமர்‌ என்றும்‌, விசாரமே 
செய்யாமலிருந்ததால்‌ அதமர்‌ என்றும்‌ சொல்லாமாகையாலே, இரண்டுக்கும்‌ மத்தியில்‌ 


உள்ளவர்கள்‌ என்பதால்‌ மாத்யாத்மிகர்‌ என்னப்பட்டனர்‌. 


மற்றோர்‌ சீடர்‌ குரு உபதேசத்தில்‌ பாஹ்யார்த்தங்கள்‌ யாவும்‌ கந்யம்‌ என்றதை 
ஒப்புக்காண்டார்‌. ஆனால்‌ ஆந்தரமான விஜ்ஞானத்தையும்‌ கந்யமைன்றால்‌ ப்ரபஞ்சமே 
யாதொரு வியவஹாரமுமின்றி குருடுபட்டுப்போகாதோ என்று கேள்வி கேட்கவே, அவர்‌ 
ப 'கள்ளவேடத்தைக்‌ கொண்டுடோய்ப்‌ புரம்புக்கவாறும்‌ கலந்தசுரரை உள்ளம்பேதம்‌ செய்திட்டு உயிருண்ட 
உபாயங்களும்‌' தருவாய்‌. 5.10.4) என்றபடி எம்பெருமான்‌ புத்தமுனியாயவதரித்து, கருத்து நெய்த்த 
வடிவும்‌ வடிந்தகாதும்‌ இடுக்கின புஸ்தகமுமாய்‌ க்ருத்ரிம வேஷம்‌ பூண்டு, தேவர்கட்கு தீங்கிழைத்த அசுர 
ராக்ஷஸர்களுடைய வேத நம்பிக்கையையழித்த புத்த அவதாரம்‌ வேறு. பிற்காலத்தில்‌ தோன்றி பெளத்த 
மதத்தைப்‌ பரப்பிய சித்தார்த்த புத்தர்‌ வேறு என்றும்‌ சொல்லுவர்‌. எம்பெருமான்‌ உபந்யஸித்த அவைதிக 
அர்த்தங்களே பிற்கால புத்தனுக்கும்‌ அபிமதமாயிருந்தது போலும்‌. 
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யோகாசரர்‌ எனப்பட்டார்‌. பெளத்த மதத்தில்‌ குரு சொல்லியதன்மேல்‌ கேள்வி கேட்பதற்கு 
'யோகம்‌' என்றும்‌ அவர்‌ சொல்லியதை அங்கீகரிப்பதற்கு “ஆசாரம்‌' என்றும்‌ ஸங்கேதம்‌. 
இவ்விரண்டையும்‌ செய்ததால்‌ யோகாசரர்‌ எனப்பட்டார்‌. பிறகு குரு அவர்களைப்‌ 
பார்த்து விஜ்ஞானம்‌ மட்டும்‌ இருப்பது உண்மையே. ஆனால்‌ பாஹ்யார்த்தங்கள்‌ யாவும்‌ 
அவ்விஜ்ஞானத்தின்‌ கல்பிதமே. பாஹ்யமான நீலாதிகள்‌ உள்ளனவல்ல. விஜ்ஞானமே 
நீலாதி ஆகாரத்தை அடைகிறது. ஆகையாலன்றோ நீலமும்‌ நீலஜ்ஞானமும்‌ எப்போதும்‌ 
சேர்ந்தே தோன்றுகிறது என்றார்‌. 

மூன்றாவது சீடர்‌ இதை ஆக்ஷேபித்து பாஹ்யார்த்தங்களை அடியோடு இல்லை 
என்னலாமோ? *யான்‌' என்று ஆந்தரமான விஜ்ஞானமும்‌, “இவை என்று பாஹ்யங்களான 
நீலாதிகளும்‌ நன்கு வேறுபட்டூுத்‌ தோன்றும்போது சேர்ந்தே தோன்றுகையை மாத்தீரம்‌ 
கொண்டு இரண்டையும்‌ ஒன்று என்னலாமோ? 'சேர்ந்தே தோன்றுகிறது' எனும்போதே இரண்டு 
வஸ்துக்கள்‌ சேர்ந்துள்ளதாய்‌ ஸித்திக்குமே? என்று குருவைக்‌ கேட்க, குரு 'ஆம்‌ நீலாதிகளும்‌ 
உள்ளவையே; ஆனால்‌ அவை ப்ரத்யக்ஷத்தில்‌ கண்டு அநுபவிக்கக்‌ கூடியவையன்று. 
ஏனெனில்‌, உண்டாகிய வஸ்துக்கள்‌ யாவும்‌ மறு க்ஷணத்தில்‌ அழிந்துபோவதால்‌ 
ப்ரத்யக்ஷத்தில்‌ அநுபவிக்க அவகாசமேயில்லை. உத்பத்தியாகும்‌ நீலாதிகள்‌ தம்மைப்‌ பற்றிய 
ஜ்ஞானத்திலே தமது ஆகிருதியை ஸமர்ப்பித்துவிட்டு தாம்‌ நசிந்து விடுகின்றன. அப்படி 
விஜ்ஞானத்தினுட்‌ சென்ற நீலாதி ஆகாரத்தைக்‌ கொண்டு நீலாதிகளை அநுமிக்கீறோம்‌. ஆக 
பாஹ்யார்த்தங்கள்‌ யாவும்‌ கேவலம்‌ அநுமேயங்களே, ப்ரத்யக்ஷங்களல்ல' என்றார்‌. இதைக்‌ 
கேட்ட சீடர்‌ யான்‌ கேட்க கேட்க எவ்வளவுதான்‌ உபதேம ஸுத்ரத்தை வளர்த்தீச்‌ செல்வதாய்‌ 
உத்தேசம்‌. ஸூத்ரம்‌ என்றால்‌ குறுக உரைத்தல்‌ அன்றோ? இதற்கு முடிவில்லையோ என்று 
கேட்டார்‌. இப்படி ஸூத்ரத்தின்‌ அந்தத்தை முடிவைக்‌ கேட்டதால்‌ இவர்கள்‌ ஸெளத்ராந்திகர்‌ 
எனப்பட்டனர்‌. 

பிறகு, நான்காவது சீடர்‌ பாஹ்யவஸ்துக்கள்‌ ப்ரத்யக்ஷமல்லவா? விஜ்ஞானத்தீனாலா 
அநுமிக்கப்படுகின்றன? அவ்விஜ்ஞானமும்‌ அவ்வஸ்துவைப்பற்றிய ப்ரத்யக்ஷந்தானே? 
அப்படியிருக்க அப்ரத்யக்ஷங்கள்‌ என்பது எங்ஙனே? மேலும்‌ வஸ்து வொன்றுக்கும்‌ 
ப்ரத்யக்ஷமில்லையனில்‌ அநுமானிப்பதுதான்‌ எப்படி? ப்ரத்யக்ஷத்தில்‌ ஸாத்தீய 
ஹேதுக்கஞுக்கு 'நியதஸாஹசர்யத்தைக்‌ கண்ட பின்பிறே புதியவிடத்தில்‌ அவற்றில்‌ 
ஒன்றைப்‌ பார்த்து அது கொண்டு மற்றொன்றை அநுமிப்பது? ஆக பாஹ்யார்த்தங்களுக்கு 
ப்ரத்யக்ஷமில்லை, அவை அதன்‌ விஜ்ஞானத்தினால்‌ அநுமேயம்‌ என்று பாஷிப்பது 
(சொல்வது விருத்தமான பாஷையாயுள்ளதே என்றார்‌. அதனால்‌ அவர்கள்‌ வைபாஷிகர்‌ 
என்னப்பட்டனர்‌. அவருக்கு குரு 'பாஹ்யார்த்தம்‌ ப்ரத்யக்ஷமேதான்‌; ஆனாலும்‌ ஸர்வமும்‌ 
க்ஷணிகமேயன்றி ஒன்றும்‌ நீலையானதல்ல' என்று உபதேசித்தார்‌. 


ப ஸாஹசர்யம்‌ - (முன்பு பார்த்தவைகளின்‌) சேர்ந்திருத்தல்‌ 
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போக்தாக்கள்‌ நாம்‌ உள்ளோம்‌; போகோபகரணங்கள்‌ பல உள்ளன; போக்கிய 
ஜாதங்கள்‌ ஆயிரமிருக்கின்றன. ஏன்‌ நாம்‌ புஜிக்காமலிருக்க வேணும்‌. யதேஷ்டமாய்‌ 
அநுபவிப்போம்‌ என்று விஷயங்களின்‌ மீது விழுந்து மதியிழந்துபோகும்‌ மானிடரை 
நினைத்து, இத்துர்தமை மாறி இவர்கள்‌ இவற்றில்‌ வெறுப்பு கொண்டு, இவர்களுக்கு 
இவற்றின்கண்‌ உள்ள ராகத்வேஷாதிகள்‌ தொலைந்தால்‌ பின்‌ மேலுள்ள க்ஷேமமைல்லாம்‌ 
ஸுலபமாய்‌ ஸித்திக்குமே. ஆக முதலில்‌ விஷய வைராக்யத்திற்கு வழிகாட்ட வேணும்‌ என்று 
நினைத்து குருவானவர்‌ 'ஸர்வமும்‌ தோன்றிய போதே நசிந்து போமவை: காலமென்னும்‌ 
ததவமே இல்லை; அழிவையே உடன்‌கொண்டு பிறக்கின்றவைகளையேதான்‌ க்ஷணங்கள்‌ 
என்கிறோம்‌. இதற்கு த்ருஷ்டாந்தம்‌ தீபஜ்வாலை என்று உபதேமித்தார்‌. 

ஐயா! தீபஜ்வாலை நங்வரமாகவேயிருக்கட்டும்‌. அதன்‌ ஸந்தானத்தைக்‌ கொண்டு 
நாம்‌ வெளிச்சம்‌ பெற்று பயனடைகிறோம்‌ என்பதில்‌ விவாதமில்லையே. அதுபோல்‌ போக்ய 
ஸந்ததீகளையநுபவித்து ஸுகிப்போம்‌ என்றார்கள்‌. அதற்கு குரு, உண்மையில்‌ விஷயங்களை 
அநுபவிப்பதாகவோ நினைக்கிறீர்கள்‌. இல்லை இல்லை. அவை ப்ரத்யக்ஷமாக அநுபவிக்கக்‌ 
கூடியவையே அல்ல. அவற்றின்‌ உணர்வு கேவல ஊஹமாத்திரமான அநுமானமேயன்றி 
ஸாக்ஷாத்‌ அநுபவமல்ல. இறந்துபோன பெண்ணை படத்தில்‌ பார்த்து இவளை இப்படி 
அநுபவிக்கலாமே அப்படி அநுபவிக்கலாமே என்று மனோரதிப்பதுபோல்‌ தம்‌ ஆகிருதியை 
புத்தியில்‌ அர்ப்பித்து, அழிந்துபோன விஷயங்களை புத்தியிலுள்ள அவ்வாக்ருதியினால்‌ 
அநுமிப்பது மாத்ரம்‌ ககாண்டு அநுபவித்து ஆனந்திப்பதாக நினைக்கிறாய்‌. இது அசட்டுத்தனம்‌ 
அனர்த்தம்‌ என்றார்‌. 

அதற்கு ஐயா! விஷயங்களின்‌ அநுபவம்‌ ஆனந்த ரூபமாயிருப்பது நிச்சயமிறே. 
அவ்வநுபவம்‌ ப்ரத்யக்ஷமானாலைன்ன, அநுமானமானாலைன்ன? பாஹ்ய விஷயங்கள்‌ 
அநுமேயங்களேயாயிருப்பினும்‌ அவ்வநுமான ரூபமான அநுபவமே ஆனந்தம்‌ என்றனர்‌. 
அதற்கு ஆசார்யன்‌ 'பாஹ்யார்த்தங்களும்‌ உண்மையில்‌ தமது ஆகாரத்தை விஜ்ஞானத்தில்‌ 
ஸமர்ப்பித்துவிட்டு கழிந்து போகிறது என்பதில்லை. அவ்வாக்ருதிகளும்‌ விஜ்ஞானந்தனக்குத்‌ 
தன்னுள்‌ தானாகவே தோன்றும்‌ கற்பனையே. ஆக பாஹ்யார்த்தங்களே இல்லை. அவற்றை 
அநுமாணத்தினாலாவது அநுபவிப்போம்‌ என்பது நீரர்த்தமான சாபல்யமே என்றார்‌. 

சீடர்‌ விட்டாரில்லை. ஐயா! விஷயங்கள்‌ உண்மையில்‌ ஆத்ம ஸ்வரூபமான 
விஞ்ஞானந்தன்னாலே கற்பிக்கப்படுகின்றவையாகவே இருக்கட்டும்‌. கஸ்தூரி மானுக்கு 
தன்‌ நாபியிலேயே கந்தம்‌ என்றாப்போலே அது மிகவும்‌ நல்லதாயிற்று. விஜ்ஞானமயமான 
நமது ஆத்மா ஓய்வின்றி பலபல விஷயங்களை கற்பித்து அநுபவிக்கும்‌ வழியிலே நாம்‌ 
செல்வோம்‌ என்றார்‌. அதற்கு குரு உபதேஙிக்க எஞ்சி நீற்பது ஒன்றேயாயிற்று. அதனை 
அம்மஹான்‌ போக்ய போகோபகரண போகஸ்தானம்‌ எதுவுமில்லை. ப்ரதானமாக 
போக்தா என்று இதுவரை விஞ்ஞானமயனாய்‌ இருப்பதாக ப்ரமித்திருந்தாயே. அந்த ஆத்ம 
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தத்துவமுமில்லை. ஸர்வம்‌ சூந்யம்‌; ஸூர்யமே தத்வம்‌' என்று உபதேசித்து தீர்த்து விட்டார்‌. 
இனி சீடர்க்கு ப்ரங்னமுமில்லை; ப்ரதிவசனமுமில்லை. 


இப்படி உபதேசித்த நான்கு பர்வாக்களில்‌ கேட்டிருந்த சீடர்கள்‌ பாகில்‌ 
ஸைளத்ராந்திகர்‌, யோகாசரர்‌, மாத்யாத்மிகர்‌ என்னப்பட்டனர்‌. பொதுவாக மதவாதிகள்‌ 
மூன்று விஷயத்தையே விசாரிக்க தலைப்படுவர்‌, “யான்‌' என்கிற அஹப்பொருள்‌; இது 
என்கிற புறப்பொருள்‌. யான்‌ இதை அறிகிறேன்‌! என்பதில்‌ “அறிவு எனும்‌ நடுப்பொருள்‌. 
இவற்றை விசாரிக்கையில்‌ வைபாஷிகர்‌ புறப்பொருள்‌ அஹப்பொருள்‌ இரண்டையும்‌ 
அங்கீகரிக்கின்றனர்‌. ஆயினும்‌ எல்லாம்‌ க்ஷணிகமே என்கின்றனர்‌... ப்ரபஞ்சத்தினுள்ள 
எல்லா பதார்த்தங்களையும்‌ பாஹ்ய ஸமுதாயம்‌, ஆப்பியந்தர ஸமுதாயம்‌ என்று இரண்டாகச்‌ 
சொல்லி, பாஹ்ய ஸமூதாயம்‌ கடின ஸ்வபாவமுள்ள பரமாணுக்களாக உள்ளது என்று 
சொல்லி, இவ்வணுக்களைத்‌ தவிர ஓர்‌ அவயவி என்பது இல்லை; அவயவங்களே சேர்ந்து 
தோன்றுகையில்‌ அவைகளேதான்‌ அவயவி எனப்படுகின்றன என்று சொல்லி, ஆப்பியந்தர 
ஸமுதாயத்தில்‌ ஆலய விஜ்ஞாபனம்‌ என்று ஆத்மாவைச்‌ சொல்லி, இந்திரியங்களின்‌ மூலம்‌ 
தோன்றும்‌ விஷயங்களை ப்ரவ்ருத்தி விஜ்ஞாபனம்‌ எனும்‌ அ 


றிவாகச்‌ சொல்லி, இவ்வித 
ஸமுதாய த்வய ரூபமான 


ப்ரபஞ்சம்‌ உண்டாவதற்கு ஜீவனையோ ஈஸ்‌ வரனையோ ஸ்வீகரிக்க 
வேண்டாம்‌. கீழ்சான்ன ஸமுதாய த்வயமே அதது தன்தன்‌ உருவைப்பெறும்‌ ஸந்தர்ப்பத்தில்‌ 
எவருடைய ஸங்கல்பமோ ப்ரயத்னமோ இல்லாமல்‌, அறிஸான்றுமில்லாத விதையினின்று 
முளை வருவது போலே, தான்தானாக உணடாகிறது. 


தன்னுள்‌ கொண்டுள்ளது. - இவ்வவித்யை ஸர்வ 
அனர்த்தத்கிற்கும்‌ காரணம்‌. இதனால்தான்‌ ராகத்வேஷ மோஹங்கள்‌. இவ்வவித்யையினால்‌ 
தர்மங்களற்ற வஸ்துக்களை தர்மமுடையனவாயும்‌, க்ஷணிகங்களை ஸ்த்திரம்‌ என்றும்‌, 


து:க்கமயமானவற்றை ஸுகமாகவும்‌ ப்ரமித்து உழலுவதே ஸம்ஸாரம்‌. இவற்றை 
தர்மங்களற்றது, 


னால்‌ முன்‌ 
சொல்லிய ப்ரமங்‌ 


உண்டாகின்றன. ஆக 


இரண்டும்‌ ஒரே விதை என்றால்‌ வயலில்‌ முளைக்க ஸாமர்த்தியமும்‌ குதிரில்‌ கத்ர்‌ 
5 ராடும்‌ ஒரே விதையில்‌ சொன்னதாகும்‌ ஆக 
ஸாமர்த்தியமில்லாமையும்‌ ஆகிய இரணடூம்‌ ஒரே தீ த 2 
ஜில்‌ ந்த விதை வேறு. முன்‌ க்ஷணத்தில்‌ உள்ள 
குதீரில்‌ இருந்த விதை வேறு. நிலத்தில்‌ முளைத்த விதை பத்‌ 
ரு டுப்‌ ஈடுபண்ணப்படுூவது அதன்‌ ஸ்வபாவம்‌ 
வஸ்து அடுத்த க்ஷணத்தில்‌ நசிந்து மீண்டும்‌ உண்டுப | 
க்ரிவ்கில்க்‌ ந்ததே பின்காலத்திலும்‌ இருந்தது என்றால்‌ இரண்ட 
என்கிறான்‌. முன்காலத்தில்‌ இருந்ததே பின்காலத்‌ வ ட்‌ 
காலங்களும்‌ ஒன்றுக்கொன்று விருத்தம்‌. அவை ஒரே வஸ்துவில்‌ இருக்காது. So Se 
வாதத்தை ஒப்புக்கொள்ளவேணும்‌ என்கிறான்‌. எது ஸத்தோ அது ப்‌ முயற்கொம்பு 
அவன்‌ மதத்தில்‌ நீடித்திருப்பது. அக்ஷணிகத்வம்‌ நீடித்திருப்பது என்பவன்‌. வலுக்‌ 
உண்டாகும்போதே த்வம்ஸத்தால்‌ பீடிக்கப்பட்டே உண்டாகின்றன; ஆக நசிகின்றன என்கீறான்‌. 
இதி வைபாக்ஷிக மத ஸங்க்ரஹம்‌. 
அநேகமாய்‌ இப்ப்ரக்ரியைகளைலயல்லாம்‌ இதைப்போலவே வைத்துக்கொண்டு, 
பாஹ்யார்த்தங்களை மட்டும்‌ ப்ரத்யக்ஷம்‌ என்று ஒப்புக்கொண்டால்‌, வங்கள்‌ 
இவவஸ்துக்களுக்கு இந்தீரிய ஸம்பந்தாதி மூலமாக உண்டாகும்‌ ப்ரத்யக்ஷத்திற்கு 
விஷயமாவதற்கு வேண்டிய அவகாசமே கிடையாதே எனும்‌ கேள்வி எழுமாதலால்‌, அவற்றை 
அநுமேயங்களேயென்று அங்கீகரித்திருப்பது ஸெளத்ராந்திக மதம்‌. இப்படி இவர்களுள்‌ 
பாஹ்யார்த்தங்களைப்பற்றி ப்ரத்யக்ஷம்‌, அநுமேயம்‌ எனும்‌ அபிப்ராய பேதமிருந்தாலும்‌ 
பாஹ்யாப்யந்தர  வஸ்துக்களைல்லாம்‌ க்ஷணிகங்களேயானாலும்‌ உண்மையில்‌ 
உள்ளவைதான்‌ என்று அங்கீகரிக்கப்படுகிறது. 


யோகாசார மதம்‌: இதில்‌ பாஹ்யார்த்தம்‌ எதுவுமில்லை என்பதே ஸித்தாந்தம்‌. ப்ரமாதா 
நுபவிக்கிறவண்‌ ப்ரமேயம்‌ அநுபவிக்கப்படும்‌ பொருள்‌ ப்ரமாணம்‌ நுபவிப்பதற்கான 
கருவி) ப்ரமிதீ இநுபவம்‌ எதுவும்‌ உண்மையில்‌ இல்லை. விஜ்ஞான ஸ்வரூபம்‌ ஒன்றே 
உண்மையில்‌ உள்ளது. அதனைக்‌ கொண்டே ஸர்வ வ்யவஹாரங்களையும்‌ உபபன்னமாகச்‌ 
செய்வதே உசிதம்‌. 


பாஹ்யார்த்தங்களான கட படாதீகள்‌ யாவும்‌ கேவலம்‌ ஜ்ஞான ஆகாரங்களே. 
ஜ்ஞானமான்றைத்‌ தவிர க டபடாதிகள்‌ எதுவுமே இல்லை எனும்‌ பக்ஷத்தில்‌, அந்த 
ஜ்ஞானம்‌ ஒரே ஆகாரமுள்ளதாகையால்‌ க,ட ஜ்ஞானம்‌, பட ஜ்ஞானம்‌ என்று 
வைசித்ரியங்கள்‌ தோன்றுகிறதேலயன்னில்‌ ஐஞானக்திற்கே அவ்வித விசித்தீர 
ஆகாரங்களை அங்கீகரிக்கிறார்கள்‌. ஆக ஐஞான ஆக்ருதிகளைக்‌ கொண்டே 
வ்யவஹாரங்களைல்லாம்‌ பொருந்துகின்றனவாகையால்‌ பாஹ்யார்த்தத்தை அங்கீகரிக்க 
வேண்டிய அவங்யமில்லை யென்கிறார்கள்‌. ஆனாலும்‌ ஜ்ஞானத்திற்கு அவ்வோ 
ஆகாரங்களை ஸமர்ப்பிப்பதற்காகவாகிலும்‌ பாஹ்யார்த்தங்கள்‌ அவம்‌ யமாகாதோவவன்னில்‌ 
அவங்யமில்லை. ஜ்ஞானத்திற்கு ஆகிீருதீ கொடுக்க பிரிதொன்றும்‌ வேண்டாம்‌. அதுதானே 
போதும்‌. ஸ்வப்நத்தில்‌ விசித்திர வஸ்துக்கள்‌ தோன்றுகின்றன. அவ்விசித்திரங்களுக்கு 
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வெளியே யாதுமில்லையன்றோ. ஆக ஜ்ஞான அதிரிக்தமான வஸ்து உண்டைன்ன 
வேண்டியதில்லை. அந்த ஜ்ஞானமும்‌ க்ஷணிகமே. ஆதலால்‌ புறப்பொருள்களைப்‌ 
படைக்கவவன்று நித்ய ஜ்ஞானரூபமான ப்ரஹ்மத்தையோ, மூல ப்ரக்ருதியையோ, 
அநேகரூபங்களான அணுக்களையோ கல்பிக்க அவர்யமில்லை. ஆதலால்‌ 
விஜ்ஞானஎமான்றேதான்‌ தத்வம்‌ என்று விஜ்ஞானவாதிகளான யோகாசரர்கள்‌ 
ஸாதிக்கின்றனர்‌. 

மாத்யாத்மிக மதம்‌: மாத்யாத்மிகர்‌ ஸர்வம்‌ கந்யம்‌; நீஸ்‌ தத்வமே தத்வம்‌ என்கின்றனர்‌. 
இப்ப்ரதிக்ஞையை இவர்கள்‌ நிர்வகிக்கும்‌ பரிபாடியாவது - கடாதிகளான அர்த்தங்களை 
ஜ்ஞானத்தின்‌ ஆகாரம்‌ என்பது யுக்தமல்ல. ஏனெனில்‌ நாம்‌ ப்ரத்யக்ஷத்தில்‌ வஸ்துக்களைப்‌ 
பார்க்கும்போது அவற்றின்‌ சில பாகமே தோன்றுகிறது. உதாஹரணமாக ஒரு பெரிய 
மாமரத்தைப்‌ பார்க்கிறோம்‌. அதன்‌ கீழ்புறத்தில்‌ ஏராளமான காய்களைப்‌ பார்க்கிறோம்‌. 
அதன்‌ மேற்புறத்திலும்‌ அம்மாதிரி காய்த்திருக்கின்றனவா என்பது விளங்கவில்லை. ஆக 
மரத்தின்‌ ஆகிருதிகளுள்‌ ஏதோ சில தான்‌ தோன்றுகிறது. வேறு சில தோன்றவில்லை. 
ஆக்ருதிகள்‌ எல்லாம்‌ ஜ்ஞானத்தீனுடையதானால்‌ அந்த ஜ்ஞானத்தில்‌ அவை முழுதும்‌ 
தோன்றவேணுமே. ஆதலால்‌ அர்த்தங்கள்‌ ஜ்ஞான ஆகாரங்களல்ல. பாஹ்யார்த்தத்தை 
அங்கீகரிக்கிறார்களாவன்னில்‌ அவற்றை ஒப்புக்கொண்டால்‌ அவை அணுமாத்தீரங்களா? 
அல்லது அவயவியுமா? என்ற கேள்வி எழுமாகையால்‌, அவை கிடையவே கிடையாது 
என்கிறார்கள்‌. எப்போது அர்த்தத்தை இல்லையென்றோமோ அப்போதே நீர்விஷயமான 
ஜ்ஞானம்‌ என்பது கிடையாதாகையால்‌, ஜ்ஞானமே இல்லை; ஜீஞோயமுமில்லை. 
ஸத்துமில்லை, அஸத்துமில்லை; அநுபயமுமில்லை, அநீர்வசநீயம்‌ எனும்‌ அதீதமும்‌ 
இல்லை. கிம்பஹுநா? வசநீயமே ஒன்றுமில்லை. விசாரணை எனும்‌ வார்த்தையையும்‌ 
ஸஹியாத நீஸ்தத்வமே தத்வம்‌ என்கிறார்கள்‌. ஆகாசம்‌ என்பது ஆவரணத்தீன்‌ பு்ருதிவி 
முதலான நாலுபூதங்கள்‌ அபாவம்‌. இந்த அபாவத்துக்கு வெளிச்சமோ இருட்டோ 
அதிகரணம்‌. சிப்பியைப்‌ பார்த்து வெள்ளி என்பதுபோல்‌ “ஆகாசம்‌ நீலம்‌' எனும்‌ அறிவில்‌, 
இல்லாத ஆகாசம்‌ இருப்பதாகத்‌ தோன்றுகிறது. எப்படி வெள்ளி இல்லையோ அப்படியே 
ஆகாசம்‌ இல்லை என்கிறார்கள்‌. 


ஆக, புத்த முனிவர்‌ அற்பவிஷய போகங்களின்‌ ஆசாபாசத்தில்‌ கட்டுண்டு 
அஹங்கார மமகாராதிகளால்‌ அழிந்து போகும்‌ பேதைகள்‌ திறத்தில்‌ கருணை கொண்டு 
முதன்முதலில்‌ விஷயங்களை குணங்கள்‌ நீறைந்துள்ளவையாகவே மலைத்து 
ஆசைப்படுகிறார்களாகையால்‌ 'விஷயங்களில்‌ குணம்‌ எதுவுமில்லை. அவை கேவலம்‌ 
நீஸ்வபாவங்களே; தர்மங்களற்றவை; க்ஷணிகங்கள்‌ தீபஜவாலை போலே என்று உபதேசித்து 
மாந்தர்களின்‌ தீவிரமான விஷயப்பற்றை சற்று தளர்த்தீனார்‌. பிறகு, க்ஷணிகங்கள்‌ தான்‌ 
ஆனாலும்‌ ப்ரவாஹதோ ஸ்தீரமாக வரும்‌ ஸந்தானங்களை யநுபவித்து ஸந்தோஷிப்போமே 
என்பாரைப்‌ பார்த்து 'பாஹ்யார்த்தங்கள்‌ அநுபவ அர்ஹங்களேயல்ல. அவைகள்‌ கேவலம்‌ 
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அநுமேயங்களத்தனை. அவற்றை ஆனந்திக்க நினைப்பது சித்திரக்குதிரையில்‌ சவாரி 
செய்வது போலே என்றார்‌. ப்ரத்யக்ஷமானாலலன்ன? அநுமானமானால்‌ என்ன? நமக்கு 
வேண்டியது அநுபவ ஸுகம்தானே என்பாரைப்பார்த்து 'நீங்கள்‌ எண்ணிக்‌ கொண்டிருக்கிற 
அல்லது கனவு காண்கீற விஷயங்கள்‌ உண்மையில்‌ ஒன்றுமில்லை. அவைகள்‌ கேவலம்‌ 
விஞ்ஞான மாத்திரத்தால்‌ கல்பிதங்களே. அது கொண்டு ஆனந்திக்கப்‌ பார்ப்பது ஸ்வப்ந 
ராஜ்யத்தில்‌ அரசு செலுத்துவது போலே என்றார்‌. கனவேயானாலும்‌ மங்களமாயுள்ளதே. 
இதைத்தான்‌ ஆயாசமின்றி சேர்த்துப்பருக்கி அநுபவிப்போமே என்று சபலப்படுவோரை 
நோக்கி முடிவாக 'போக்தாவுமில்லை போக்கியமுமில்லை ஸர்வம்‌ கூந்யம்‌ நீஸ்தத்வமே தத்வம்‌' 
என்று சொல்லி அல்பஸ்வல்பம்‌ மிஞ்சியிருக்கிற சபலத்தையும்‌ அடியோடு ஒழித்து மாந்தரை 
காம க்ரோத லோப மோஹ மத மாத்ஸர்யாதி துர்குணங்களைப்‌ போக்கி ஸ்வஸ்தமான சாந்த 
ஸ்திதியில்‌ நிலைபெற நீறுத்தி வைத்தருளினார்‌. இதி பளத்த மத ஸங்க்ரஹம்‌. 
க்ஷ்பண மதம்‌ 
இம்‌ மதத்தை ப்ரகாசிப்பித்தவர்‌ ஜீனேஸ்வரர்‌. இவரது ஸித்தாந்தத்தில்‌ அஹிம்ஸையே 
பரம தர்மம்‌. விஷயத்தில்‌ பற்றுள்ளவர்க்கு இது ஸித்திக்காது. ஆக விஷய ருசியை தவிர்க்க 
வேணும்‌. விஷய வைராக்யம்‌ தியாகத்தினாலேதான்‌ கீட்டும்‌. மோகத்தீனாலன்று. விஷய ருசி 
இருக்கும்வரை ப்ராணி ஹிம்ஸை தொடருமாகையால்‌, அஹிம்ஸை நிலைபெறுதற்கு விஷய 
ருசியை அறவே விடவேணும்‌. தங்கள்‌ தெய்வமான அர்ஹதேவருக்கு ஜஞாநாதி குணங்கள்‌ 
இருந்தாலும்‌, ராக த்வேஷ மோஹங்களான துர்குணங்கள்‌ இல்லாமல்‌ இருப்பதையே பெரும்‌ 
சிறப்பாக கொண்டாடுகின்றனர்‌. 


பேதாபேத வாதிகளான யாதவ பாஸ்கரர்கள்‌ ப்ரஹ்மத்துக்கும்‌ ஜீவனுக்கும்‌ பேதமும்‌ 
இருக்கிறது அபேதமும்‌ இருக்கிறது என்பவர்கள்‌. ஜைனனோ எல்லா வஸ்துக்களிலுமே 
பேதமும்‌ அபேதமும்‌ இருக்கின்றன என்பவன்‌. ஒரே வஸ்துவில்‌ ஒரே காலத்தில்‌ ஏழு 
தர்மங்கள்‌ ஒன்றோடொன்று சேர்ந்திருக்கலாம்‌ என்கிறான்‌. ஏழு தர்மங்களாவன - இருப்பது, 
இல்லாதிருப்பது, இருப்பதும்‌ இல்லாதிருப்பதும்‌, இருப்பதையும்‌ இல்லாதீருப்பதையும்‌ 
காட்டிலும்‌ விலக்ஷணமாயிருப்பது, இருப்பதாய்‌ இருந்து ஸத்‌ அஸத்துக்களைக்‌ காட்டிலும்‌ 
விலக்ஷணமாயிருப்பது, இல்லாததாய்‌ இருந்து ஸத்‌ அஸத்துக்களைக்‌ காட்டிலும்‌ 
விலக்ஷணமாயிருப்பது, இருப்பதாயும்‌ இல்லாததுமாயுமிருந்து ஸத்‌ அஸத்துக்களைக்‌ 
காட்டிலும்‌ விலக்ஷணமாயிருப்பது. இப்படி இவன்‌ மதத்தில்‌ எல்லா வஸ்துக்களும்‌ விரோதமான 
தர்மங்களையுடையன. 

பதார்த்தங்கள்‌ ஜீவன்‌ அஜீவன்‌ என்று இரண்டுவகை. அறிவுடையது ஜீவன்‌. அறிவற்றது 
அஜீவன்‌. ஜீவன்‌ உளதென்பதற்கு "யான்‌ இதையறிகிறேன்‌' என்ற மாநஸாநுபவமும்‌, 
சைதன்யத்தை ஹேதுவாகக்‌ கொண்ட அநுமானமும்‌, ஆத்மாவை ஒடத்தனின்று 
க்ஷபணன்‌ - ஜைன பிக்ஷு 
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வேறுபட்டவனாய்க்‌ கூறும்‌ ஜைந ஆகமும்‌ ப்ரமாணம்‌. ஜீவன்‌ ஜ்ஞாந ஸ்வரூபன்‌. அவ்வோ 
பிறப்புகளில்‌ அவ்வோ சரீரங்களில்‌ ஸமபரிமாணன்‌. ஜீவராசிகள்‌ அனந்தங்கள்‌. ஜீவர்கள்‌ 
முக்தர்கள்‌, ஸம்ஸாரிகள்‌ என்று இருவகை, அஜீவ தத்வம்‌ 5 விதம்‌ என்று சொல்லி, அதில்‌ 
லோகமும்‌, த்ரவ்யமான காலமும்‌ அடங்கும்‌ என்கின்றனர்‌. லோகம்‌ அலோகம்‌ என்று 
இரண்டு ப்ரதேயங்களில்‌, லோகமாவது - பதினாங்கு பாகமுள்ளதாய்‌, பூலோக தேவலோக 
பாதாளலோக ப்ரதேசங்கள்‌. அலோகமாவது அத்யத்புதமானதும்‌, அனந்தபோகங்கள்‌ 
நிறைந்ததும்‌, மங்களகரமானதும்‌, ஆங்சர்யமானதுமான ஆகாச ரூப புண்ய ப்ரதேசம்‌. 


ஹிம்ஸையாவது ப்ராணி பீடணம்‌. ஓடத்தில்‌ ஓட்டை இருந்தால்‌ அதன்‌ வழியே ஜலம்‌ 
புகுந்து ஓடத்தை அமிழ்த்துவதுபோலே கர்மமாகிய த்ரவ்யம்‌ ஆத்மாவினுள்‌ ப்ரவேசித்து 
ஸம்ஸார ஸாகரத்தில்‌ அழுத்துமாகையால்‌ கர்ம மடையை அடைக்கவேணும்‌. ஆஹாரத்தை 
குறைத்தே உண்ணல்‌, மது மாம்ஸ க்ஷீர நவநீதாதி த்ரவ்யங்களை வெறுத்து ரஸமற்ற 
காய்கிழங்கு சிரகுகளை புஜிப்பது; சித்த ஸமாதி குலையாமைக்கு துஷ்ட ஸங்கமற்ற ஏகாந்த 
ஸ்தானத்தில்‌ ஒதுங்கிக்கிடப்பது இவை போன்ற பன்னிருவகை தபோவிசேஷங்கள்‌ புதீதாக 
கர்மா ஜீவனுள்‌ புகாமைக்கும்‌, செய்த கர்மங்கள்‌ உதிர்ந்து போகவும்‌ உதவுவன. இவை 
இன்றிமையாத ஆத்ம குணங்களான தயை முதலானவற்றை வளர்க்கும்‌. 


பாலில்‌ ஜலத்தை பகுத்தறிய வொண்ணாப்போல்‌ நெருப்பினுள்ள இரும்பு 
நெருப்பாகவே இருப்பதுபோல்‌, ஆத்மாவுக்கு ப்ரக்ருதி முதலான நான்கு பாகங்களான கர்ம 
புத்கலங்களோடு கர்ம அணுக்களோடு ஸம்பந்தம்‌ உள்ளது. இதுவே பந்தம்‌. இப்பந்தத்தீன்‌ 
அவாந்தர பேதங்களால்‌ தேவ, மனுஷ்ய, தீர்யக்‌ ஸ்தாவர ஜந்மாக்கள்‌. தேஹஸம்பந்தத்திற்கு 
காரணமான ப்ராரப்தம்‌ வரையிலான கர்மங்கள்‌ யாவும்‌ க்ஷயித்து தேஹவியோகம்‌ அடைந்து 
ஊர்த்வ கதியில்‌ 'அலோகம்‌' எனும்‌ தேச ப்ராப்தியே மோக்ஷம்‌. தீபஜ்வாலை போல்‌ மேல்‌ 
நோக்கிச்‌ செல்வதையே ஸ்வபாவமாக உடைய ஜீவன்‌ கர்மாக்களின்‌ காரணமாக இவ்வுலகில்‌ 
திரிகிறது. கர்மங்கள்‌ க்ஷயித்தவுடன்‌ உயரே கிளம்புகிறது. எல்லா உலகங்களுக்கும்‌ மேலே 
எல்லாருக்கும்‌ எபாதுவான ஒரு சரீரம்‌ இருக்கிறது. அதுதான்‌ அர்ஹத்‌ சரீரம்‌. அச்சரீரத்தில்‌ 
புகுந்து ஆனந்தத்துடன்‌ ப்ரகாசிப்பதுதான்‌ மோக்ஷம்‌ என்கிறான்‌. நெய்யாகிவிட்ட பால்‌ 
முன்னிலையை அடையாதாப்போலே முக்தாத்மா மீண்டும்‌ ஸம்ஸாரத்தீற்கு திரும்புவதில்லை. 
வறுக்கப்பட்ட விதை முளைக்காதாப்போலே, கர்மவிதை எரிக்கப்பட்டபின்‌ ஸம்ஸாரம்‌ 
அங்குரிப்பதற்கு ஆஸ்பதமில்லை. 


ஜைன ஸித்தாந்தத்தில்‌ ஸ்வபாவதோ நீர்தோஷனான ஈஸ்வரன்‌ கீடையாது. அவர்கள்‌ 
கொண்டாடும்‌ தெய்வமான ஜீனேஸ்வரரும்‌ அனாதி முக்தரே. உபாய அநுஷ்டான 
பலத்தால்‌ முக்திபெற்ற ஒரு முக்த ஜீவனே. முக்தரானோர்‌ எல்லோரும்‌ ஈஸ்வரர்கள்தான்‌. 
மேலும்‌ இவர்கள்‌ ஸித்தாந்தத்தீல்‌ ஈஸ்வரனை ஜகத்‌ ஸ்ருஷ்ட்யாதி கர்த்தாவென்று 
அங்கீகரிப்பதில்லை. பரமாணுக்களையே உலகத்துக்கு காரணமாகச்‌ சொல்பவர்கள்‌. 
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பரம வீதராகணய்‌ பரம க்ருதார்த்தனான ஈஸ்வரனுக்கு ஜகத்‌ ஸ்ருஷ்ட்யாதி சேஷ்டைகள்‌ 
பொருந்தாது என்கின்றனர்‌. ஈங்வரன்‌ ஸர்வதா வீதராகன்‌ என்னா நிக்ரஹ அநுக்ரஹங்கள்‌ 
செய்யானே; அவனை த்யானிப்பது எதற்கென்னில்‌ - மனதால்‌ த்யானிப்பதற்கு ஸர்வோத்‌ 
க்ருஷ்டமான பரிசுத்த சுப ஆலம்பனமாயிருப்பது கொண்டு த்யானிக்கிறோம்‌. அத்‌ த்யான 
மஹிமையால்‌ அந்த சுபாங்ரய திவ்ய புருஷனிடமூள்ள வீதராகத்வாதி சுப உபராகங்களைப்‌ 
பெற்று, ராகாதி ஆர்த்திகளை துறத்தி அவனே 'தான்‌' எனும்படியான உன்னத பதவியை 
அலோகம்‌ எனும்‌ ப்ரதேசத்தில்‌ அடைந்து அங்கு அத்யுஜ்வலமான அர்ஹ தேஹத்தைப்‌ 
பெற்று ஸித்த புருஷர்களாய்‌ திவ்யாத்ம ஸ்வரூபத்தை அநுபவித்து ஆனந்திக்கின்றனர்‌. இதி 
ஜைந மத ஸங்க்ரஹம்‌. 
ஸாங்க்ய மதம்‌ 

ப்ரவர்த்தகர்‌ கபில மஹரிஷி. இப்‌ ப்ரபஞ்சம்‌ கேவலம்‌ து:க்க மயமாகவே தோன்றுவது. 
வாத பித்த சிலேஷ்ம விஷமத்தினால்‌ எவ்வளவு பிணிகள்‌? பந்துக்களின்‌ அழிவு? பகைவரின்‌ 
செழிப்பு! இஷ்ட நாசம்‌ அனிஷ்ட ஸமாகமம்‌ என்று உபாதைகள்‌ பலப்பல. மிருகங்கள்‌ 
துரஜனங்கள்‌ இவர்களால்‌ எவ்வளவு குரூர பயங்கள்‌. மழை, இடி, மின்னல்‌ இவைகளால்‌ 
வரும்‌ விபத்துக்கள்‌ எத்தனை. அம்மம்ம! இப்ப்ரபஞ்சம்‌ கேவலம்‌ து:க்கமயமே. தாபத்ரயங்கள்‌ 
அறவே தொலைவதாயில்லையே. இவற்றைப்‌ பார்க்கும்போது ஒன்று நிச்சயமாய்‌ 
நெஞ்சில்‌ படுகிறது. மண்குடம்‌ மண்ணிலிருந்தும்‌ பொன்குடம்‌ பொன்னிலிருந்தும்‌ 
உண்டாவது போல்‌ இப்ப்ரபஞ்சத்தின்‌ மூல காரணமும்‌ ஸுகது:க்க மோஹாத்மகமான 
வஸ்து வொன்றாகவேயிருக்க வேணும்‌. அதனால்தான்‌ அதன்‌ கார்யமான இப்ப்ரபஞ்சமும்‌ 
ஸுகது:க்க மோஹமயமாயுள்ளது. ஸுகது:க்க மோஹமயமாய்‌ ஸ்தூலமாகக்‌ காணப்படும்‌ 
இப்பரபஞ்சமானது இம்மூன்றுக்கும்‌ காரணமான ஸத்வம்‌, ரஜஸ்‌, தமஸ்‌ எனப்படும்‌ குணங்கள்‌ 
மூன்றின்‌ தொகையானதாரு ஸுக்ஷ்மத்திலிருந்து தோன்றி நம்மை நெருக்கி தூபதரயத்திற்கு 
உள்ளாக்குகிறது. இந்நெருக்கத்திலிருந்து விடுபட்டு ஆத்மாக்கள்‌ தனித்திருப்பதே முக்தி; 
அதற்கு வ்யக்தம்‌ இதாவது நாம ரூபங்களைப்‌ பெற்றுள்ள மஹத்‌ முதலான கார்யங்கள்‌, 
அவ்யக்தம்‌ நாம ரூபமற்ற மூலப்ரக்ருதி எனும்‌ காரண தத்வம்‌ எனும்‌ ஜட வஸ்துக்கள்‌, 
அவற்றுக்கு அந்யனான “ஸாங்க்ய புருஷன்‌' எனப்படுகிற ஆத்மா - இவற்றினுடைய 
விஜ்ஞானமான்றே ஸாதனம்‌ என்கின்றனர்‌. 

இவர்கள்‌ ப்ரத்யக்ஷம்‌, அநுமானம்‌, ஸப்தம்‌ மூன்றையும்‌ ப்ரமாணமாகக்‌ கொள்கின்றனர்‌. 
ப்ரமேயமும்‌ மூன்று - வயக்தம்‌, அவ்யக்தம்‌, 'ஞன்‌ எனப்படும்‌ புருஷன்‌ இத்மறி. வ்யக்தம்‌: 
புத்தி, அஹங்காரம்‌, ரூப ரஸ கந்த ஸ்பர்ற சப்த 5 தந்மாத்ரைகள்‌, க்க்ஷஸ்‌, ச்ரோத்ரம்‌, 
கீராணம்‌, ரஸனம்‌, த்வக்‌ எனும்‌ 5 ஜஞானேந்தீரியங்கள்‌, வாக்‌ பாணி பாத பாயு உபஸ்தம்‌ 
எனும்‌ 5 கர்மேந்திரியங்கள்‌, மனஸ்‌, ப்ருத்வீ அப்பு தேயு வாயு ஆகாசம்‌ எனும்‌ 5 பூதங்கள்‌ ஆக 
23 தத்வங்கள்‌. அவ்யக்தம்‌ - மூலப்ரக்ருதீ (24; 'ஞன்‌' எனப்படும்‌ ஆத்ம தத்வம்‌ 9. ஆக 
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பஞ்ச விம்சதி 25 தத்‌ வங்கள்‌. பொதுவாக ஸர்வ பிராணிகளுக்கும்‌ உண்டாகும்‌ (யான்‌ இதை 
அறிகிறேன்‌' எனும்‌ அநுபவத்தைக்‌ கொண்டு ஆத்ம தத்வம்‌ ஒன்றுள்ளது என்று தெரிகிறது. 
அது தேஹத்தைக்‌ காட்டிலும்‌ வேறானது என்றறிவதற்கு அநுமானம்‌ உபகரிக்கின்றது 
என்கின்றனர்‌. உலகத்தில்‌ அநேக உருப்புகளோடு கூடி ஒரு தொகையாய்‌ தோற்றுமது 
யாவும்‌ பிறருடைய போகத்துக்காகவே ஏற்பட்டவை என்று நீர்ணயிக்க முடியும்‌. உம்‌ திண்டு, 
தலையணை, மெத்தை, மேல்‌ விரிப்பு முதலான உருப்புகள்‌ உடைய பர்யங்கத்தை கட்டிலைப்‌ 
, பார்த்தவுடனே இதை அநுபவிக்க ஒரு புருஷன்‌ இருக்கவேணும்‌ என்று ஊகிக்கிறோம்‌. அது 
போலே கை, கால்‌, கண்‌, காது என்ற உறுப்புகளின்‌ தொகையான இச்சரீரத்தை அநுபவிக்கும்‌ 
போக்தா ஒருவன்‌ இருந்தேயாக வேணும்‌ என்று ஊகிக்கலாமன்றோ. அவ்வாத்ம தத்வம்‌ 
த்ரிகுணமயனல்ல. ப்ரஸவ தர்மியல்ல. ஒரு கார்யத்தை உண்டாக்குவதை தர்மமாக 
- இயற்கையாகக்‌ - கொண்டது ப்ரஸவதர்மி) குடமான கார்யத்திற்கு மிருத்‌ பிண்டம்‌ 
போல்‌ காரணமாயிருப்பது ப்ரஸவதர்மி. அப்படியில்லாதது ஆத்மா. ஸாங்க்ய மதத்தில்‌ 
புருஷனைத்தவிர அவனுக்கு போக்யமாயுள்ள பதார்த்தங்கள்‌ யாவும்‌ ஸத்வரஜஸ்தமோ 
ரூபமான குணமாயிருப்பதால்‌, அவை யாவும்‌ ஸுகது:க்க மோஹாத்மகமாயிருக்கின்றது 
என்று ஸித்தாந்தம்‌. ஆக, ஸுக து:க்கமோஹாத்மகமான ரதாதிகள்‌ ஸாரத்யாதிகளினால்‌ 
அதீஷ்டிக்கப்‌ பெற்றிருப்பதால்‌ ஸுகது:க்க மோஹாத்மகமான புத்தியாதிகளும்‌ ஒரு 
அதிஷ்டாதாவை அடைந்திருக்க வேணும்‌. அவனேதான்‌ ஆத்மா. 

இவ்வாறு அநுபவிக்கலாம்படியாய்‌ ஸுகமாயும்‌ து:க்கமாயும்‌ உள்ள போக்ய 
வஸ்துக்களைக்‌ காணும்போது, இவற்றால்‌ அநுகூலத்தையும்‌, ப்ரதிகூலத்தையும்‌ அடையும்‌ 
இவற்றுக்கு அந்யமான ஆத்ம தத்வம்‌ உள்ளஎதென்றே கொள்ளவேணும்‌. மேலும்‌ யதார்த்த 
ஜ்ஞான மயங்களான சாஸ்த்ரங்களும்‌, திவ்ய தர்யனமூள்ள மஹரிஷிகளும்‌ தாபத்ரயத்தை 
அறவே நீக்கி நீர்மலமான கைவல்ய நிலையை பெறவிரும்பி பரவ்ருத்திக்கின்றமையாலும்‌ 
பரிசுத்தமான ஆத்ம தத்வம்‌ உள்ளதென்பதை அங்கீகரித்தேயாக வேணும்‌. ஆக, வ்யக்த 
அவ்யக்தங்களை விட வேறுபட்ட (விலக்ஷணி ஆதம தத்வம்‌ உள்ளது. 


ஆத்மா, ஸ்வரூபத்தில்‌ விகாரமற்ற நீதியமானவஸ்து. ஆத்மாக்கள்‌ அநேகங்கள்‌. 
ஆத்மா ஒன்றேவயன்ன வொண்ணாது. ஏனைனில்‌ அப்போது ஒருவன்‌ பிறக்கும்போது 
எல்லோரும்‌ பிறக்கவேணும்‌. ஒருவன்‌ இறக்கும்போது எல்லோரும்‌ இறக்கவேணும்‌. 
ஒருவன்‌ குருடனானால்‌ எல்லோரும்‌ குருடராக வேணும்‌. இவ்வாத்மாவுக்கு பிறப்பு இறப்பு 
என்பது இவன்‌ தன்‌ கர்மாநுகுணமாக தேஹேந்தரியாதீகளைப்‌ பெறுவதும்‌ விடுவதும்‌ 
தானே. ஆத்மா ஒருவனேயானால்‌ பிறப்புக்கு கர்மா பலிக்கும்போது இவன்‌ ஒருவனே எல்லா 
சரீரத்தையும்‌ எபற்றுவிட வேணும்‌. இறப்புக்கு கர்மா பலிக்கும்போது எல்லா சரீரங்களையும்‌ 
துறக்கவேணும்‌. ஸர்வ சரீரத்திலும்‌ புருஷன்‌ ஒருவனே யென்றால்‌ சிலர்‌ தர்ம மார்க்கத்திலும்‌, 
சிலர்‌ அதர்ம மார்க்கத்திலும்‌, சிலர்‌ ஜ்ஞான மார்க்கத்திலும்‌ மற்றும்‌ சிலர்‌ வைராக்யத்திலுமாக 
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பலபடியாக ப்ரவ்ருத்திக்கை கூடாது. எல்லோரும்‌ ஒரே வழியில்‌ ஒற்றுமையுடன்‌ ப்ரவ்ருத்திக்க 
வேணுமன்றோ. ஒருவன்‌ ஸாத்விகனாய்‌ ஸுகிப்பதும்‌, வேறாருவன்ராஜஸனாய ப்ட்‌ 
ஒருவன்‌ தாமஸனாய்‌ து:க்கிப்பதுமாக குணத்ரய வித்யாஸங்களைக்‌ காணுங்கால்‌ பருக 
ப்ரதி சரீரம்‌ வெவ்வேஹன்றே ஏற்படுகிறது. ஆக, ஆத்மா ஒவ்வாரு சரீரத்திலும்‌ பின்னன்‌. 


ப்ரக்ருதி எனப்படும்‌ த்ரிகுணமானது இப்புருஷனுக்கு தனது விஷயத்தைக்‌ 
காண்பிக்கிறது. அதனை இப்புருஷன்‌ பார்க்கிறான்‌. ஆதலால்‌ இவன்‌ ஸாக்ஷி என்றும்‌ 
சேதனன்‌ என்றும்‌ சொல்லப்படுகிறான்‌. இவனுக்கு ஸ்வபாவத்தில்‌ ஸுகது:க்க மோஹ 
ஹேதுவான திரிகுண ஸம்பந்தமே இல்லாதிருப்பதால்‌, உண்மையில்‌ ஸுுகாதீகள்‌ 
எதுவுமேயில்லாத கேவலஸ்வரூபன்‌. இப்படி ஸுகது:க்க மோஹங்கள்‌ ஒன்றுமில்லாத 
கேவலனாகையால்‌ ப்ரீதித்வேஷங்கள்‌ இல்லாத (மத்யஸ்தன்‌ உதாஸீனனாயிருப்பவன்‌. தான்‌ 
ஒன்றையும்‌ உண்டாக்காதவனாய்‌ தனித்து நீற்பவனாகையால்‌ அகர்த்தா. லோகத்தில்‌ ஏதோ 
ஒரு காரியத்தை செய்வனை குடத்தைச்‌ செய்யும்‌ குயவன்‌ கர்த்தா என்கீறோம்‌. ஒன்றையுமே 
செய்யாமல்‌ தன்னந்தனியாய்‌ ஒதுங்கி நீற்குமிவனை கர்த்தா என்னஎவாண்ணாது. இவன்‌ 
அகர்த்தா. 

ஆக ஸாங்க்ய தர்சனத்தில்‌ புருஷன்‌ எனப்படுகிற ஆத்மா அவ்யக்தம்‌ எனப்படும்‌ மூல 
ப்ரக்ருதியல்ல. வ்யக்தம்‌ எனப்படும்‌ ப்ராக்ருத பரிணாமங்களல்ல. அவற்றைவிட அத்யந்த 
விலக்ஷணனான சேதனன்‌ விபு-ஸ்வரூபன்‌, ப்ரதி சரீரம்‌ பின்னன்‌, கேவலன்‌ தடஸ்தன்‌, 
அகர்த்தா, கூடஸ்த நீத்யன்‌ இத்யாதிகள்‌ முக்யாம்சங்கள்‌. இவர்கள்‌ ஸித்தாந்தத்தில்‌ 
சைதன்யமே புருஷனிடமுள்ளது. கர்த்ருத்வம்‌ ப்ரக்ருதியிடமுள்ளது.  கர்த்தாவாகவும்‌, 
போக்தாவாகவும்‌ இருப்பது ப்ரக்ருதியின்‌ தர்மம்‌. ஜீவனின்‌ தர்மம்‌ அல்ல. புருஷன்‌ 
அகர்த்தாவெனில்‌, நீ இதைச்செய்‌, இதைச்‌ செய்யாதே என்ற விதி நிஷேதங்கள்‌ எப்படிப்‌ 
பொருந்தும்‌ என்னில்‌ - புருஷன்‌ ஸ்வயம்‌ அகர்த்தாவே. கர்த்தாக்களான குணமயங்களின்‌ 
பூரக்ருதியின்‌ விகாரங்களான மஹத்‌ முதலான 18 தத்வங்களின்‌ ஸமுதாயமான தேஹு 
ஸம்பந்தத்தால்‌ கர்த்தா என்று நீனைக்கப்படூகிறான்‌ என்கிறார்கள்‌. 

'யான்‌ இதை அறிகிறேன்‌ எனும்‌ அநுபவத்தின்‌ கதி என்ன எனில்‌ - புருஷனுடைய 
ஸாந்நித்யத்தால்‌ (ஸந்ந்தியினால்‌ சேதனம்போல்‌ தோற்றுகிறது. சைதன்யம்‌ 
ன்னை அஹமர்த்தமானவது 'யான்‌ அறிகிறேன்‌' என்கிறது. *நான்‌ இதை அறிந்து 
செய்கிறேன்‌ எனும்போது அறிவையும்‌ செயலையும்‌ ஒரே இடத்தில்‌ காட்டும்‌ அநுபவம்‌ 
பொருந்தவில்லையேயனில்‌ - அந்த:கரணத்தில்‌ புருஷணுடைய சைதன்யமும்‌, 
குணங்களின்‌ கர்த்ருத்வமும்‌ ப்ரதிபலிக்கவே, அஹமர்த்தமான அந்த:கரணம்‌ “அறிவுள்ள 
யான்‌ செய்கிறேன்‌' என்று தன்னிடத்திலேயே அறிவும்‌ செயலும்‌ உள்ளதாகப்‌ பார்க்கின்றது 
என்கின்றனர்‌. இவர்களில்‌ ஒரு சாரார்‌ புத்தி அஹங்காராதி ஸமுதாயத்தில்‌ ஸந்நிதி பண்ணும்‌ 
புருஷனின்‌ சைதன்யமே கீழ்காட்டிய அநுஸந்தானங்களைச்‌ செய்கிறது என்கின்றனர்‌. 
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ஜலத்திலுள்ள சந்திரனின்‌ ப்ரதிபிம்பம்‌, ஜலம்‌ அசையவே சந்திரனும்‌ அசைவதாக தோற்றுவது 
போலே, புத்தியாதிகளுக்குள்ள ஸுகது:க்காதிகள்‌ கர்த்ருத்வம்‌ இவை சந்திரனில்‌ உள்ள 
ப்ரகாசாதீகள்‌ ஜலத்தில்‌ தோன்றுவதுபோலே சேதன ப்ரதிபிம்பத்தில்‌ உள்ளதாகத்‌ தோற்றுகிறது 
என்கின்றனர்‌. கர்ப்பத்திலேயே மஞ்சள்‌ காமாலையால்‌ பாதிக்கப்பட்டவன்‌ சங்கை மஞ்சளாகவே 
கருதுவதுபோல்‌, அனாதீகாலமாய்‌ ப்ரக்ருதி ஸம்பந்தம்‌ பெற்று ஸம்ஸரித்துப்போரும்‌ சேதனன்‌ 
தன்னை கர்த்தாவாகவே ப்ரமித்து ஸுகது:க்காதிகளை யநுபவித்துக்‌ கொண்டு திரிகிறான்‌. 


இத்து:க்க நீவ்ருத்தியே புருஷார்த்தம்‌. அதாவது ப்ரக்ருதி ஸம்பந்தம்‌ அறவேணும்‌. 
நமக்கு து:க்கமயமான ப்ரக்ருதி ஸம்பந்தத்தை ஈஸ்வரன்‌ தந்திருக்க முடியாது, 
காருணிகனாகையாலே. ப்ரக்ருதி தானாகவே வந்து நம்மை தேடிப்பிடித்திருக்க முடியாது, 
அசேதனமாகையாலே. நாமாகவே இப்ப்ரக்ருதியை தழுவிக்‌கொண்டோம்‌ என்பதும்‌ 
ஒண்ணாது. நீர்மலராயுள்ள சேதனன்‌ எதற்காக இவ்வில்லங்கத்தை இழுத்துக்‌ கொள்வான்‌? 
புருஷன்‌ நீர்வியாபாரன்தான்‌. ' ஆனாலும்‌ அசைவற்ற ஸ்காந்தத்தின்‌ முன்‌ இரும்பு அசைவது 
போல்‌, புருஷனின்‌ ஸந்நிதியில்‌ அவ்வ்யக்தம்‌ வியக்தோன்முகமாகப்‌ பரிணமிக்கிறது. இப்படி 
பரிணமித்த புத்யாதி தத்வங்களுள்‌ புருஷனின்‌ ப்ரதிபிம்பம்‌ விழவே அங்குள்ள இச்சா ப்ரயத்ன 
ஸுக து:க்காதிகள்‌ ஜலத்திலுள்ள அசைவு முதலான விக்ருதிகள்‌ அதில்‌ ப்ரதிபிம்பமான 
சந்திரனில்‌ தோன்றுவதுபோலி புருஷ ப்ரதிபிம்பத்தில்‌ தோன்றுகிறது. இவ்வாறாக செயலற்ற 
புருஷனும்‌ அறிவற்ற ப்ரக்ருதியும்‌ ஒன்றுகூடி பந்தமேற்படுகிறது. இதனையறிந்து ப்ரக்ருதியை 
தனிப்படுத்துதல்‌ மோக்ஷம்‌. ஆக அபேத ஜ்ஞானம்‌ பந்த மூலம்‌; பேத ஜ்ஞானம்‌ மோக்டஹேது. 


முக்திஹேதுவான பேத ஜ்ஞானத்தை பெறுவதெப்படியென்னில்‌ - முதலில்‌ பஞ்ச விம்சதீ 
குத்வங்களின்‌ ஸ்வரூபத்தை நன்குணர வேணும்‌. பின்‌ பல யுக்திகளின்‌ மூலம்‌ மனதை 
நிலைப்படுத்திக்‌ கொள்ளவேணும்‌. பின்‌ அவ்வர்த்தங்களை ஏகாந்தமாயிருந்து பலகாலம்‌ 
தயானிக்க வேணும்‌. த்யான மஹிமையால்‌ விகாரமயமான ப்ரக்ருதியின்‌ நீலையும்‌, 
நீர்விகாரனான புருஷனின்‌ ஸ்வரூபமும்‌ ஸாக்ஷாத்கரிக்கப்படும்‌. செம்பருத்தியின்‌ நீறம்‌ 
ஸ்படிகத்தினது என்று எண்ணியிருக்குமா போலே முன்‌ ப்ராக்ருத சேஷ்டிதங்களை தன்னதாக 
அபிமானித்த அவிவேகம்‌ தொலையும்‌. பின்‌ ப்ரக்ருதியும்‌, நாட்யம்‌ ஆடி முடித்த நர்த்தக்‌ 
போல்‌, தன்‌ சேஷ்டிதங்களை காட்டாமலிருக்கும்‌. புருஷன்‌ நீர்விகல்ப ஸமாதியில்‌ இழிந்து 
நித்யமுக்த ஸ்வரூபனாய்‌ விளங்குவன்‌. ப்ரக்ருதி, சுழற்றி விடப்பட்ட சக்கரம்‌ சிறிது காலம்‌ 
சுழன்று காலக்ரமத்தில்‌ நீன்றுவிடூவதுபோல்‌, ஒரு பொழுதில்‌ கழிந்துவிடும்‌. எஞ்சிய புருஷ 
ஸ்வரூபம்‌ என்றைக்கும்‌ ப்ரகாசமயமாய்‌ விளங்குகிறான்‌. ஆத்மா தன்னையே அநுபவித்தல்‌ 
மோக்ஷம்‌. இதி ஸாங்க்ய தர்யன ஸங்க்ரஹம்‌. 
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பதஞ்சலியின்‌ யோக மதம்‌ 


ஸாங்க்ய மத தத்வங்களையே அநேகமாய்‌ ஒப்புக்கொண்டு ஈய வர த்யான ஸாதனமான 
அஷ்டாங்க யோகத்தை அநுஷ்டிக்கும்‌ வழியை விஸ்தரித்துச்‌ சொல்வது பதஞ்சலியின்‌ யோக 
மதம்‌. யமம்‌, நீயமம்‌, ஆஸனம்‌, ப்ராணாயாமம்‌, ப்ரத்யாகாரம்‌, தாரணை, த்யாநம்‌, ஸமாதி 
இவை யோகாப்யாஸத்தின்‌ எட்டு உறுப்புகள்‌. உண்மையில்‌ அங்கங்கள்‌ ஏழே. இந்த ஏழு 
அங்கங்களால்‌ ஸமாதி உண்டாகிறது. அங்கியான ஸமாதியைச்‌ சேர்த்து அஷ்டாங்க யோகம்‌ 
என்கிறோம்‌. 

தத்வ நீரூபண விஷயத்தில்‌ ஸாங்க்ய மதத்திலிருந்து வேறுபடாத யோக மதத்தை 
தனித்து நீரூபிக்காமல்‌ மேல்‌ செல்வோம்‌. 


வையாகரண மீமாம்ஸகர்கள்‌ 


வ்யாகரண சாஸ்த்ரம்‌ பிரக்ருதி-பிரத்யய பூகுதீ-விகுதீி) விபாகாதிகளை செய்து 
வைத்து சப்தங்கள்‌ யாவும்‌ தமக்குள்ள வாஸ்தவ அர்த்தங்களைப்‌ போதிக்க வேணும்‌ 
என்ற நோக்கத்தோடு தோன்றியது. மீமாம்ஸா சாஸ்த்ரம்‌ யஜ்ஞாதி கர்மாக்கள்‌, அவற்றின்‌ 
தேவதைகள்‌, அங்க-அங்கீ பாவம்‌, அநுஷ்டான காலம்‌, கர்ம பலங்கள்‌ இவற்றை 
விளக்குவதற்காகத்‌ தோன்றியது. 
இவ்விரண்டு சாஸ்த்ரங்களையும்‌ நம்‌ முன்னோர்‌ ஆத்ம தத்வ நீர்ணயம்‌ செய்யும்‌ 
சமயநூல்களில்‌ நேரே சேர்க்காமல்‌, அவற்றுக்கு உபகரிக்கும்‌ அங்க சாஸ்த்ரங்களாகவே 
கொண்டனர்‌. ஆயினும்‌ அந்த சாஸ்த்ரங்களில்‌ விசேஷ விஸ்வாஸம்‌ கொண்டவர்கள்‌ அந்த 
சாஸ்த்ரங்களில்‌ தத்வ நீர்ணயம்‌ செய்யாவிடில்‌ சாஸ்த்ரமாக எண்ணப்படமாட்டாதோ என்று 
நினைத்து அத்யாத்ம தத்வ நீர்ணயமே தமது சாஸ்த்ரத்தின்‌ ப்ரதான உத்தேங்யம்‌ என்று 
காட்ட முற்பட்டனர்‌. 
லோகாயதர்‌, பெளத்தர்‌ முதலானோர்‌ மப்தம்‌ ஒரு ப்ரமாணம்‌ ஆகாது என்று 
ஆ$க்ஷேபிக்க அதினும்‌ சிலர்‌ மப்தம்‌ கேவலம்‌ அத்யாஸ கல்பிதமே; உண்மையில்‌ றப்தம்‌ 
எனும்‌ தத்துவமே இல்லை என்று சாதிக்க முற்படவே, வையாகரணர்களுக்கு இதை ஸஹிக்க 
முடியவில்லை. மப்தத்தை ப்ரஹ்ம ஸ்தானத்தில்‌ வைத்துப்‌ பேசும்‌ ஸ்போட வாதம்‌ செய்ய 
முற்பட்டனர்‌. ப்ரபஞ்சத்தில்‌ மப்தம்‌ ஒன்றைத்தவிர வேறு வஸ்து யாதுமில்லை: மப்தம்‌ ஒன்றே 
தத்வம்‌. மற்றவை யாவும்‌ அதன்‌ விவர்த்த மாத்ரமேதான்‌ என்று ஓங்கி அடித்தனர்‌. உத்பத்தி 
விநாச சன்யமாய்‌ விகார ரஹிதமாய்‌ நீர்‌அவயமாய்‌ இருக்கின்ற ஸப்த தத்வ ஸ்வரூபமான 
ப்ரஹ்மம்‌ மப்தரூபமாய்‌ விவர்த்திக்கின்றது. ஜகத்தின்‌ ப்ரக்ரியை அதனாலேதான்‌ ஆகின்றது 
என்று காரண தத்வநீர்ணயத்தில்‌ புகுந்து பல யுக்திகளைச்‌ சொல்லி வாக்கியார்த்தத்தை 
ஸமர்த்தீப்பாராயினர்‌. 
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மீமாம்ஸகன்‌, கர்ம மீமாம்ஸை நிஷ்ட்டன்‌. பாட்டன்‌, ப்ராபகரன்‌ முதலானோர்‌. கர்ம 
ஸ்வரூபத்தில்‌ ஊற்றமுடையவன்‌. எல்லா கர்மங்களையும்‌ குறையாதே அநுஷ்டித்தாக 
வேணும்‌ என்பவர்கள்‌. கர்மங்களில்‌ சிறிது குறை ஏற்படினும்‌ காருண்ய தெய்வம்‌ 
கண்டுகொள்ளாது என்று சொல்லி விடூவரோ என்று பயந்து கர்மமேதான்‌ தெய்வம்‌; 
அதை க்ரமமாய்‌ அநுஷ்டிக்காவிடில்‌ நீஷ்பலமாம்‌; விதித்தபடி அநுஷ்டித்தால்‌ அக்கர்மா 
தானே தெய்வமாய்‌ நின்று இஷ்டத்தைத்‌ தரும்‌ என்று சொல்லி கர்மம்‌ அநுஷ்டிப்பதில்‌ 
கைசோறுமவர்களை திருத்தப்‌ பார்த்தார்கள்‌. 


யஜ்ஞாதீ கர்மங்கள்‌ அபூர்வம்‌ மூலமாக ஸ்வர்க்காதி பலங்களை தருகின்றனவேயன்றி 
கர்ம ஆராதீத தேவதையானது அநுக்ரஹித்து பலன்‌ கொடுக்கின்றது என்பதில்லை. 
சாஸ்த்ரங்கள்‌ யாகாதீகளையே ஸ்வர்க்காதி பல ஸாதனமாக கூறுசின்றன. யாகத்திற்காகவே 
தேவதை, தேவதைக்காக யாகம்‌ அல்ல. யாகம்‌ என்பது கிரியா ஸாத்யமானதால்‌ அது தனக்கு 
ஸாதனமாக ஒ(பேக்ஷித்துஒ தேவதையை ஏற்கின்றது. தேவதை ஸித்த ரூபமாயிருப்பதால்‌ 
அதற்கு ஸாதனமாகிறது. 


விதி வாக்யத்தில்‌ “எதற்காக, எதை, எப்படி செய்யவேணும்‌ என்று மூன்று கேள்விகள்‌ 
எழுகின்றன. சொர்க்கத்திற்காக யாகத்தை த்ரவிய தேவதைகளைக்‌ கொண்டு செய்யவேணும்‌ 
என்று விடை கீடைக்கின்றது. எனவே தேவதை யாகத்திற்கு வேண்டிய த்ரவ்யங்கள்‌ 
போன்றதேஎயாழிய, அதற்கு வேறொரு விசேஷமுமில்லை. தேவதை த்ருப்தி அடைகிறது 
என்றால்‌ அது நாம்‌ கொடுப்பதை சாப்பிட்டு த்ருப்தியடைய வேணும்‌. இப்படி தேவதைக்கு சரீரம்‌ 
உண்டு என்றால்‌ அதற்கு இறப்பும்‌ உண்டு என்று ஒப்புக்கொள்ள வேண்டியதாகிறது. அப்படி 
ஒப்புக்‌ கொள்ளும்போது நீத்யமான வேதத்திற்கு அது விஷயமே ஆகாது. விக்ரஹம்‌ உள்ள 
தேவதை நாம்‌ கொடுப்பதை வாங்கி உண்பதைக்‌ கண்டிலோம்‌. சாஸ்த்ரங்கள்‌ தேவதைகளை 
பலம்‌ கொடுப்பதாகச்‌ சொல்வது - யாகத்திற்கு உரு கொடுப்பதன்‌ மூலம்‌ பலம்‌ கிடைப்பதற்கு 
உதவியாயிருப்பதைக்‌ கொண்டு சாஸ்த்ரங்கள்‌ த்ரவ்யத்தோடாக்க தேவதையையும்‌ அப்படி 
துதீக்கீன்றன. உண்மையில்‌ தேவதைகள்‌ பலம்‌ கொடுக்கின்றது எனும்‌ கருத்தினால்‌ அல்ல. 


தேவதைகள்‌ தாமும்‌ தங்களுக்கு வேண்டியதை அடைய தவம்‌ செய்வதாகவும்‌ 
கர்மங்கள்‌ செய்வதாகவும்‌ சாஸ்த்ரங்கள்‌ சொல்வதால்‌ கர்மாவினால்தான்‌ பலம்‌ ஸித்திக்கிறது. 
நெருப்பில்‌ அவிஸ்ஸை சேர்த்தால்‌ தேவதை த்ருப்தி அடையுமோ? பலனைக்‌ கொடுக்க 
யாகத்தில்‌ கர்மத்தில்‌ ஒரு சக்தி இருக்கிறது. அதுதான்‌ அபூர்வம்‌. கர்மாவேதான்‌ அபூர்வம்‌ 
மூலம்‌ பலம்‌ கொடுக்கின்றது. பலத்தை தருவது கர்மாவே. 


அத்ருஷ்டம்‌ என்பது ஒருவன்‌ செய்கிற நல்ல கர்மத்தாலோ கெட்ட கர்மத்தாலோ அவனிடத்தில்‌ உண்டாகும்‌ 
ஒரு குணம்‌ என்கிறான்‌ வைசேஷிகன்‌. இதை மீமாம்ஸகன்‌ அபூர்வம்‌ என்று சொல்கிறான்‌. அவைகளால்‌ 
அநுக்ரஹமோ நீக்ரஹமோ செய்ய வேண்டும்‌ என்று பகவானுக்கு உண்டாகும்‌ ஸங்கல்பத்தை அத்ருஷ்டம்‌ 
என்று வேதாந்தீகளான நாம்‌ சொல்கிறோம்‌. 
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ஒரு கல்பத்தில்‌ அக்னி எனும்‌ தேவதையான ஜீவன்‌ மறுகல்பத்தில்‌ அவ்வதிகாரத்தை 
யிழந்து வேறொரு ஜீவன்‌ 'அக்னியின்‌ அதிகாரத்தையடைசிறான்‌. கர்மங்களைச்‌ நிசப்த 
பலன்‌ அடையாதவர்களுக்கு புதிதாக அதிகாரம்‌ அடைந்த தேவதை பலனைக்‌ கொடுக்க 
முடியாது: ஏனெனில்‌ அது கர்மங்களால்‌ ஆராதிக்கப்படவில்லை; ப்ரீதியடையவில்லை. 
ஆக கர்மாவே பலனைத்‌ தருகிறது. அர்த்தவாத பகுதி மந்திரம்‌, ப்ராஹ்மணம்‌, தேவதை 
இவைகளில்‌  நோக்குடையதாய்‌, ளிதிப்பகுதியின்‌ மேன்மையை வர்ணிப்பதால்‌ மக்களை 
விதியில்‌ ஈடுபடுத்தும்‌ பகுதியை ஏற்றுக்கொள்ளாதவன்‌. வேதத்திலுள்ள விதிப்பகுதியை 
மட்டும்‌ ஏற்றுக்கொள்பவன்‌. அர்த்தவாதத்தின்‌ ப்ரயோஜனம்‌ விதித்த யாகத்தை ஸ்தோத்ரம்‌ 
பண்ணுவதுதான்‌. அது ப்ரமாணமாகாது என்பவன்‌. வேதங்கள்‌, தேவதைகள்‌ யாவும்‌ கேவலம்‌ 
சொல்மயங்களே. தெய்வம்‌ என்பது கிடையாது; மோக்ஷம்‌ என்பது கிடையாது என்று நிரீங்‌ வர 
வாதத்தில்‌ நின்று பாதி சார்வாகன்‌ போல இருப்பவன்‌. உழவன்‌ வயலை உழுது நெல்‌ விதைத்து 
பயனடைகீறான்‌. அதில்‌ பகவானுடைய ப்ரீதிக்கு எங்கே இடம்‌? உழும்‌ செயலே பலனைக்‌ 
கொடுக்கீறது. அப்படியே வேதத்தில்‌ சொன்ன கர்மங்களே பலனைக்‌ கொடுக்கிறது என்பவன்‌. 


ப்ரபாகரன்‌ என்கிற மீமாம்ஸகன்‌ பாட்டனைப்போல்‌ அபூர்வத்தைக்‌ கல்பிக்காமல்‌, 
ராஜா தன்‌ வேலைக்காக தன்‌ வேலைக்காரனை போஷிப்பது போல்‌ அபூர்வமும்‌ தான்‌ 
ஸித்தீப்பதற்காக உண்டாவதற்காக) யாகம்‌ செய்யுமவன்‌ வேண்டுகீற பலனைத்‌ தருகிறது 
என்கீறான்‌. மேலும்‌, உபநிஷத்துக்கள்‌ ப்ரமாணமல்ல. எந்த வாக்யம்‌ இதைச்‌ செய்‌; 
இதைச்‌ செய்யாதே என்று சொல்கிறதோ அதுவே ப்ரமாணம்‌. "உபநீஷத்துக்களில்‌ இவ்வித 
வாக்யங்கள்‌ கிடையா. வேதத்தின்‌ முன்‌ பாகத்தீல்‌ மட்டுமே இத்தகைய வாக்யங்கள்‌ உள்ளதால்‌ 
அது முழுவதும்‌ ப்ரமாணம்‌. உபறிஷத்துக்களில்‌ 'ப்ரஹ்மம்‌' என்று ஒன்று இருக்கிறது. அது 
இப்படியிருக்கிறது என்று மட்டும்‌ சொல்வதால்‌ அவைகளைக்‌ கொண்டு சொற்களுக்கு 
அர்த்தமறிய முடியாது. ஒருவன்‌ 'க ஈமாநய' பூசுமாட்டைக்‌ கொண்டுவற்‌ என்று சொல்ல, 
அதைக்‌ கேட்டவன்‌ பசுமாட்டைக்‌ கொண்டூவருவதைப்‌ பார்த்து மூன்றாமவன்‌ 'காமாநய' 
என்கீற சொற்களுக்கு பசுமாட்டைக்‌ கொண்டுவா என்று பொருள்‌ என்றறிகிறான்‌. “அங்வம்‌ 
ஆநய' என்றதைக்‌ கேட்டவன்‌ குதிரையைக்‌ கொண்டு வருவதைப்‌ பார்த்து அதின்‌ அர்த்தத்தை 
தெரிந்து கொள்கிறான்‌. பிறகு இரண்டு வாக்யத்தை சேர்த்துப்‌ பார்த்து நய என்றால்‌ 
கொண்டு வா, கோ என்றால்‌ பசு, அங்வம்‌ என்றால்‌ குதிரை என்று அறிந்து கொள்கிறான்‌. 
இப்படித்தான்‌ உலகத்தில்‌ சொற்களுக்கு அர்த்தம்‌ அறியப்படுகின்றன. உபநீஷத்துக்களில்‌ 
* உபநிஷத்துக்களில்‌ "இதைச்‌ செய்‌ என்கிற வாக்கியங்கள்‌ இல்லை என்று சொல்வ 
களிலும்‌ “ப்ரஹ்மத்தை த்யானம்‌ பண்ணு' என்று பல வாக்கியங்கள்‌ உள்ளன. ப்ரஹ்‌ 
குணங்களுள்ளது' எண்று அறியாமல்‌ த்யானம்‌ பண்ண இயலாதாகையால்‌ அலை 
வாக்கியங்களில்‌ இருக்கும்‌ சொற்களின்‌ அர்த்தத்தையும்‌ அறியலாம்‌. கர்ம காண்டச்‌ 
ஜ்யோதீஷ்டோம யாகம்‌ செய்‌ என்ற வாக்கியம்‌ உள்ளது. ஸ்வர்க்கம்‌ இன்னது என்று அறியவேண்டுமாகையால்‌ 
'ஸ்வர்க்கமானது குளிரும்‌ உஷ்ணமும்‌ இல்லாத இடம்‌' என்று சொல்லுகிற வாக்சியத்துக்கு அர்த்தம்‌ உண்டு 
என்பதுபோல்‌, ப்ரஹ்மகாண்ட வாக்கியங்களையும்‌ அறியச்‌ 


கடும்‌ என்பதை ப்ரபாகரன்‌ ஒப்புக்கொள்‌ i 
9 ஒறியக்கூடு த பர ரன்‌ ஒப்புக்கொள்ள வேணும்‌, 
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து தவறு. அவை- 
மம்‌ இன்னது, இன்ன 
வகளைச்‌ சொல்லுகிற 
தில்‌ ஸ்வர்க்கம்‌ செல்ல 


இதைச்‌ செய்‌; இதைச்‌ செய்யாதே என்ற வாக்யங்கள்‌ இல்லாமையால்‌ அதிலுள்ள 
சொற்களுக்கு அர்த்தம்‌ அறியமுடியாது என்கிறான்‌. இனி வைதீக மதங்களுக்குச்‌ செல்வோம்‌. 
த்வைத ஸித்தாந்தம்‌ 

இந்த ஸித்தாந்த ப்ரவர்த்தகர்‌ ஆநந்த தீர்த்தர்‌ (த்வாசார்யறி. நாராயணன்‌ 
எல்லாவற்றைக்காட்டிலும்‌ எல்லோரிலும்‌ மேம்பட்டவன்‌ - பரப்ரஹ்மம்‌. இவனிடத்தில்‌ 
பலகல்யாணகுணங்கள்‌ உண்டு; சக்தி வியேஷங்கள்‌ உண்டு. அஜ்ஞானம்‌ முதலிய 
தோஷங்கள்‌ இல்லாதவன்‌. இவனே ஜகதீஸ்வரன்‌. ஜகத்‌ ஸ்ருஷ்டி ஸ்திதி ஸம்ஹாரங்களைச்‌ 
செய்து போருபவன்‌. ஸர்வ பதார்த்தங்களைச்‌ சொல்லும்‌ ரப்தங்களால்‌ இவனே 
சொல்லப்படுகிறான்‌. இவனுக்கு அப்ராக்ருதமான, நித்யமான ஜ்ஞானாநந்தமயமான 
மரீரமுண்டு. ஸர்வ அவயவங்களும்‌ உண்டு. இவன்‌ ஸர்வத்தினும்‌ ஸ்வதந்த்ரன்‌. இவனே 
வாஸுதேவ, ஸங்கர்ஷண, ப்ரத்யும்ந, அநிருத்த, மத்ஸ்ய கூர்மாதி அவதாரங்களை எடுப்பவன்‌. 
இவ்வவதாரங்கள்‌ அநேகங்கள்‌. இவனிடத்தில்‌ உள்ள ஜ்ஞான ஆநந்தாதிகுணங்கள்‌, இவனது 
செயல்கள்‌, ரூபரஸாதிகள்‌ யாவும்‌ இவனது ஸ்வரூபத்தைக்காட்டிலும்‌ வேறுபட்டவையன்று. 

இவனுக்கு லக்ஷ்மி என்று ஒரு பத்னியுண்டு. இவள்‌ இவனின்று வேறுபட்டவள்‌. 
ஜஞார ஆனந்தாதிகளில்‌ இவனைவிட குறைந்தவள்‌. இவனாருவனுக்கே அதீனப்பட்டவள்‌. 
ஜவாத்மாக்கள்‌ யாவரும்‌ இவளுக்குத்‌ தாழ்ந்தவர்கள்‌. இவளுக்கும்‌ பரமாத்மாவுக்குப்‌ போலே 
ஜஞாணநந்த ரூபமான அப்ராக்ருத திருமேனியுண்டு. அநகே ரூபங்களுண்டு. அஜ்ஞானாதி 
தோஷங்கள்‌ கிடையாது. இவளும்‌ பரமாத்மாவைப்போலவே எல்லா சப்தங்களாலும்‌ 
சொல்லப்படுகிறாள்‌. இவர்கள்‌ இருவரே நீத்யமுக்தர்கள்‌. ஜீவாத்மாக்களில்‌ நித்யமுக்தர்‌ 
கிடையாது. எல்லோருமே ஸம்ஸாரத்திலிருந்து முக்கியடைபவர்களே. சராசரரூபமான ஸகல 
ப்ரபஞ்சமும்‌ உண்மையாயுள்ளது. அஸத்யமன்று. 

ஜவாத்மாக்கள்‌ பரமாத்மாவைக்‌ காட்டிலும்‌, ஒருவர்க்கொருவரும்‌ வேறுபட்டவர்கள்‌. 
இவர்கள்‌ ஸ்த்ரீஜாதி பும்‌-ஜாதி என்று இருவகைப்பட்டவர்கள்‌. புருஷஜாதி ஜீவர்கள்‌ ஸம்ஸார 
துபையில்‌ ஸ்த்ரீசரீரங்களை யெடுத்தாலும்‌ மோக்ஷதயையில்‌ புருஷஜாதியராகவே 
இருப்பர்கள்‌. ஸ்த்ரீஜாதி ஜீவர்கள்‌ ஸம்ஸார தலையிலும்‌ மோக்ஷ தமையிலும்‌ 
ஸ்த்ரீஜாதியராகவே இருப்பர்கள்‌. 

இஜ்ஜீவர்கள்‌ முக்தி-யோக்யர்‌, நீத்ய-ஸம்ஸாரிகள்‌, தமோ-யோக்யர்‌ என்று 
மூவகைப்பட்டிருப்பர்‌. முக்கியோக்யர்‌ மோக்ஷஸாதன அநுஷ்டானத்தால்‌ மோக்ஷமடைய 
யோக்யதை உடையவர்கள்‌. நித்ய ஸம்ஸாரிகள்‌ பூவுலகில்‌ புண்ய-பாப கர்மங்களைச்‌ 
செய்துகொண்டு ஸ்வர்க்க நரகங்களில்‌ போய்வருபவராயிருப்பர்‌. தமோயோக்யர்‌ அஸர்‌, 
பிசாசர்‌ முதலானோர்‌ பகவத்‌ பாகவதர்களிடத்தில்‌ த்வேஷம்‌ கொண்டும்‌, துராசாரத்துடனும்‌ 
இருந்து முடிவில்‌ நீத்யமான நரகத்திலேயே விழுந்து விடூவர்‌. 
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ஜீவர்கள்‌ ஸ்வரூபத்தில்‌ ஜ்ஞானாநந்தமுடையவர்கள்‌: அணுபரிமாணமுடையவர்கள்‌. 
பகவானுக்கு கிங்கரர்கள்‌. 


முக்தியோக்ய ஜீவர்களில்‌ ஸ்தாவர ஜீவர்களைக்காட்டிலும்‌ பசுபக்ஷ்யாதி ஜங்கம ஜீவர்கள்‌ 
மோக்ஷ தஸையில்‌ ஆனந்தாநுபவத்தில்‌ மேற்பட்டவர்கள்‌. ம்ருகாதீ ஜீவர்களைக்‌ காட்டிலும்‌ 
மனுஷ்யர்‌ உத்தமர்‌. மனுஷ்யர்களில்‌ ப்ராஹ்மண மனுஷ்யர்‌ உத்தமர்‌. இவர்களைக்காட்டிலும்‌ 
சக்ரவர்த்திகள்‌ நூறுமடங்கு குணாதிகர்‌. இவர்களைவிட கந்தர்வர்கள்‌ நூறுமடங்கு குணாதிகர்‌. 
இப்படியே மேல்மேல்‌ சதுர்முக ப்ரஹ்மபர்யந்தம்‌ ஜீவர்களில்‌ ஜ்ஞானாநந்தாதிகளில்‌ 
தாரதம்யமுடையவர்களாயிருப்பர்‌. 


மோக்ஷமாவது ஸ்வரூபானந்தாநுபவம்‌. இந்த அநுபவம்‌, ஸம்ஸார துறையில்‌ 
கர்மத்தானுண்டான ப்ராக்ருத தேஹ ஸம்பந்தத்தால்‌ தடைபட்டிருக்கும்‌; பகவத்‌ 
அநுக்ரஹத்தால்‌ தடை நீங்கி மோக்ஷ தமையில்‌ வைகுண்ட லோகத்தில்‌ கிடைக்கும்‌. ஜீவர்கள்‌ 
அவரவர்‌ யோக்யதைக்குத்‌ தக்கபடி மோக்ஷதயையில்‌ 'ஸாலோக்ய, ஸாமீப்ய, ஸாரூப்ய, 
ஸாயுஜ்ய ஸ்தானங்களை அடைவர்‌. 


இந்த மோக்ஷத்திற்கு ஸாதனம்‌ பக்தியோடு கூடிய பகவத்‌ உபாஸநம்‌. இது ஜீவர்களின்‌ 
ஸம்ஸார சரீரங்களுக்கேற்ப பஹுவித தாரதம்யத்தோடூ கூடியது. 

தத்வ ஜஞானத்திற்கு ப்ரத்யக்ஷம்‌, அநுமாநம்‌, ஆகமம்‌ இவை மூன்றும்‌ ப்ரமாணங்கள்‌. 

ஸர்வவேத ப்ரதிபாத்யன்‌ பரப்ரஹ்மமே என்று இந்த ஸித்தாந்தத்தில்‌ ஒப்புக்‌ 
கொள்ளப்படூகிறது. இந்த ஸித்தாந்தத்தில்‌ ஜீவ-ப்ரஹ்மங்களுக்கு ஸ்வரூப பேதம்‌ 
ஒப்புக்கொள்ளுகிறபடியால்‌ இது த்வைத ஸித்தாந்தம்‌ எனப்படுகிறது. 'லக்ஷ்மீவிசிஷ்டனான 
நாராயணன்‌ ப்ராப்யன்‌ என்று அங்கீகரியாமையாலே, (மிதுந மேஷத்வத்தை 
அங்கீகரியாமையாலே இவனை “ஏகாயனன்‌' என்பர்கள்‌. நாம்‌ திருவோடு கூடிய 
நாராயணனைப்‌ பற்றுகிறோம்‌. இவர்கள்‌ நாராயணனை மட்டும்‌ உபாஸிப்பவர்கள்‌, ஆதலால்‌ 
ஏகாயனர்‌ ஓரிடத்தையே பற்றினவர்கள்‌ எனப்படுகின்றனர்‌. ஏக ஏவ அயநம்‌ ப்ராப்யம்‌ யஸ்ய 
ஸ ஏகாயந. 


* ஸாலோக்யம்‌ - ஸமாந லோகத்திலிருப்பது. கேவலன்‌ அடையும்‌ ஸ்தானமும்‌ நித்யமிறே. ஸாமீப்யம்‌ 


- அருகே இருப்பது. ஸாரூப்யம்‌ - ஸமாந ரூபமுள்ளவனாயிருப்பது. ஸாயுஜ்யம்‌ - ஸயுக்காயிருப்பது. 
அதாவது பகவானுக்கு ஸமாநமான ஜ்ஞாந ஆனந்த ஸத்ய-ஸங்கல்பத்வ குணங்களை உடையவனாகை. 
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அத்வைத ஸித்தாந்தம்‌ 

இந்தஸித்தாந்தப்ரவர்த்தகர்‌ ஸ்ரீசங்கரர்‌. ஒரே ஒரு ஆத்மவஸ்துவேபரமார்த்தமாயுள்ளது. 
இரண்டாவது ஆத்மா இல்லை. ஆத்மாவைத்‌ தவிர வேறு ஒரு வஸ்துவும்‌ இல்லை. ஆத்ம 
வஸ்துவில்‌ ஒரு தர்மமும்‌ இல்லை. ப்ரஹ்மத்தைக்காட்டிலும்‌ வேறுபட்டது யாவும்‌ மாயையின்‌ 
கார்யம்‌. ஆதலால்‌ அவை யாவும்‌ பொய்‌; உண்மையில்‌ இல்லை. ஒரு ப்ரஹ்மமே 
"உப ஈதியில்‌ ப்ரதிபலித்து அந்த ப்ரதிபலிப்பால்‌ ஜீவனாகவும்‌ ஈங்வரனாகவும்‌ தோன்றுகிறது. 
ஜீவாத்மாவுக்கு நான்‌ ஜ்ஞாதா, நான்‌ கர்த்தா, நான்‌ போக்தா இது முதலிய ப்ராந்திதான்‌ 
ஸம்ஸாரம்‌. இந்த ப்ராந்தியின்‌ நிவ்ருத்தி நங்குதல்‌ தான்‌ மோக்ஷம்‌. 'தத்‌ த்வமஸி' என்கிற 
வேதாந்தவாக்ய ங்ரவணத்தால்‌ உண்டாகும்‌ ப்ரஹ்ம-ஆத்ம ஐக்ய ஜ்ஞானத்தால்‌ இந்த 
ப்ராந்தி நிவ்ருத்தி உண்டாகிறது. 

ப்ரஹ்மத்தின்‌ ஸத்யத்வம்‌:- ப்ரஹ்மம்‌ உண்மையாகவுள்ளது. ப்ருதிவி, அப்பு, 
தேயு, வாயு, ஆகாசம்‌ எனும்‌ பஞ்சபூதங்கள்‌, அவைகளின்‌ கலப்பால்‌ உண்டானதாகச்‌ 
சொல்லப்படும்‌ நாம்‌ பார்க்கிற சராசர வஸ்துக்கள்‌ - இவை வாஸ்தவமானவையன்று. 
கானல்நீர்‌ ஜலப்ரவாஹமாய்‌ தோன்றுவதுபோல, இல்லாத இந்த ப்ரபஞ்சம்‌ உள்ளது போல்‌ 
தோன்றுகிறது. கானல்‌ நீரில்‌ கரிய கிரணங்களே ஜல ப்ரமத்தை உண்டாக்குகிறது. அதுபோல 
எங்கும்‌ பரவியுள்ள பரப்ரஹ்ம வஸ்துவே ப்ரபஞ்ச ரூபமாய்‌ காணப்படுகிறது. 


அப்படியானால்‌ உண்மையான ப்ரஹ்ம ஸ்வரூபம்‌ தெரியாமல்‌, பொய்யான ப்ரபஞ்சம்‌ 
ஏன்‌ தெரியவேணும்‌ எனில்‌, ப்ரஹ்ம ஸ்வரூபத்திற்கு அநாதிகாலமாக “மாமை எனும்‌ ஒரு 
வஸ்துவின்‌ ஸம்பந்தம்‌ வந்திருக்கிறது. இந்த மாயை ப்ரஹ்மத்தை மறைக்கும்‌ ஸ்வபாவம்‌ 
கொண்டது. ஆகையால்‌ ப்ரஹ்ம ஸ்வரூபம்‌ உள்ளபடி ப்ரகாசிப்பதில்லை. 

இந்த ப்ரஹ்மத்துக்கு ஸத்தை ஸதி, ப்ரகாசம்‌ குதி, ஆனந்தம்‌ எனும்‌ மூன்று 
ஆகாரங்கள்‌ உண்டு. இவை ப்ரஹ்ம ஸ்வரூபத்தினின்று வேறுபட்டவையன்று. மூன்று 
ஆகாரங்களும்‌ ப்ரஹ்மத்தின்‌ ஸ்வரூபமே. ஆகையால்‌ ப்ரஹ்ம ஸ்வரூபத்தில்‌ ஒரு குணமும்‌ 
கிடையாது. ப்ரஹ்மம்‌ நீர்க்குணம்‌, நீர்விசேஷம்‌. 

இப்படி ஸத்‌, சித்‌, ஆனந்த ரூபமான ப்ரஹ்மம்‌ வாஸ்தவமாக உள்ளது என்பது எப்படி 
தெரிகிறது எனில்‌:- ஸ்ருதீகளில்‌ சொல்லப்பட்டூள்ளது ப்ரமாணம்‌. மேலும்‌, யுக்தியாலும்‌ 
ஸித்திக்கிறது. கானல்நீர்‌ த்ருஷ்டாந்தத்தில்‌, சூரிய கிரணங்களில்‌ ஜல ப்ரமம்‌ உண்டாகிறது. 
இப்படி ஒவ்வொரு ப்ரமங்களில்‌ ஒரு வஸ்துவிலே மற்றொரு வஸ்துவுக்கு ப்ரமம்‌ உண்டாகிறது. 
இவ்விதம்‌ இந்த ப்ரபஞ்சமாகிற ப்ரமம்‌ ஒரு வஸ்துவில்‌ உண்டாகியிருக்கவேணும்‌. அந்த 
வஸ்து ஸத்யமன்று என்று ஒப்புக்கொண்டால்‌, அந்த ப்ரமத்திற்கு ஆதாரம்‌ வேறொன்று 


ஒப்புக்கொள்ளவேணும்‌. இப்படியே மேல்மேல்‌ ஆதார பரம்பரை ஒப்புக்கொள்ள 
வேண்டியதாகிறது. ஆக, ப்ரபஞ்ச ப்ரமத்திற்கு ஆதாரமாக ஒருவஸ்து ஸத்யமாக 


* உபாதி - ப்ரதீபலனத்திற்கு ஆதாரமாயிருப்பது. 
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இருந்தேயாக வேணும்‌. அதுவே பரப்ரஹ்மம்‌. அதுவே ப்ரபஞ்சமாக தோன்றுகிறது. ஆக, 
பரப்ரஹ்மமான்றே ஸத்யம்‌. மற்றவையாவும்‌ பொய்‌. 


ப்ரபஞ்ச மித்யாத்வம்‌:- ப்ரத்யக்ஷமாக நாம்‌ காணும்‌ ப்ரபஞ்சத்தை எப்படி இல்லை 
என்பதெனில்‌, ஒருவஸ்து ஸத்யமாக இருப்பின்‌ இறந்த காலம்‌, நிகழ்காலம்‌, எதிர்காலம்‌ ஆகிய 
முக்காலங்களிலும்‌ இருக்கவேணும்‌. ஆனால்‌ இப்ப்ரபஞ்சத்தில்‌ வஸ்துக்கள்‌ தோன்றிக்‌ 
கழிவதாகக்‌ காண்கையாலே அவை பரமார்த்த ஸத்தாக ஆகமாட்டா, ஆகவே, இந்த்ர 
லால வித்தைகளில்‌ மாயையால்‌ அஸத்யமான வஸ்துக்கள்‌ தோன்றுவதுபோலே, இங்கும்‌ 
மாயையினால்‌ இந்த ப்ரபஞ்சம்‌ உள்ளதாகத்‌ தோன்றுகிறது. 


'மாயையுடைய ஒருவன்‌ இந்த ப்ரபஞ்சத்தை ஸ்ருஷ்டிக்கிறான்‌' 'பரமாத்மா மாயைகளால்‌ 
அநேகரூபமுள்ளவனாய்‌ தென்படுகிறான்‌' என்று ங்ருதிகள்‌ சொல்வது ப்ரமாணம்‌. மாயை 
என்பது - ஸத்வ, ரஜஸ்‌, தமோகுணத்ரய மயமாய்‌, 'ஸத்‌-அஸத்‌ என்று சொல்லமூடியாததாய்‌, 
தான்‌ ஆஸ்ரயிக்கும்‌ வஸ்துவை மறைக்கும்‌ ஸ்வபாவம்‌ உள்ளதாய்‌, மேல்மேல்‌ 
விகாரமடைவதுமாய்‌ இருக்கும்‌ ஒரு வஸ்து. சில ங்ருதிகள்‌ இந்த மாயைக்கு நாமத்தை 
சொல்லுகிறபடியால்‌ இந்த மாயை ஸத்யமன்று. இது ப்ரஹ்மத்தை ஆங்ரயித்து அதன்‌ 
ஸ்வரூபத்தை மறைத்து பஞ்சபூத விகாரங்களையும்‌ அதிலிருந்து மற்ற விகாரங்களையும்‌ 
அடைந்து வருகிறது. அப்போது ப்ரஹ்மம்‌ அந்தந்த ரூபமாய்‌ தோன்றுகிறது. நகைகளுக்கு 
தங்கம்‌ மூலகாரணமாவது போல்‌, ப்ருதீவி முதலியவைகளுக்கு மாயை மூலகாரணமாகிறது. 
இப்படி அஸத்யமான மாயா கார்யமானதால்‌ இந்த ப்ரபஞ்சம்‌ அஸத்யம்‌ என்றாகீறது. 
"பலவாகத்‌ தோன்றும்‌ வஸ்துக்கள்‌ ஒன்றும்‌ இல்லை என்று ஸ்ருதி சொல்வதால்‌, இந்த 
ப்ரபஞ்சம்‌ மித்யை பொய்‌ என்று கிடைக்கிறது. 


ஸத்‌ எனும்போது ப்ராதீபாஸிக-ஸத்‌ வ்யாவஹாரிக-ஸத்‌, பரமார்த்த-ஸத்‌ என்று மூன்று 
உண்டு. சிப்பியில்‌ வெள்ளி எனும்‌ ப்ரமம்‌ உண்டாகி அருகே சென்று பார்த்தவுடன்‌ “இது வெறும்‌ 
சிப்பி, வெள்ளி என்று ப்ரமித்தோம்‌' என்று அறிவு உண்டாகிறது. வெள்ளி என்று ப்ரமித்தது 
நஸமிகீறது. இப்படி சிப்பியில்‌ தோன்றும்‌ வள்ளி ப்ராதீபாஸிக ஸத்‌. வேதாந்த வாக்யங்களால்‌ 
தத்வ ஜஞாநம்‌ பிறந்து, இரண்டாவது இல்லாது ஒன்றான ப்ரஹ்ம ஸ்வரூபத்தையறியும்போது, 
மூன்‌ ஏற்பட்ட ஆகாசாதி ப்ரபஞ்ச ப்ரமம்‌ நமிகிறது. இந்த ஜ்ஞாநம்‌ பிறப்பதற்குமுன்‌ 
தோன்றும்‌ ப்ரபஞ்சம்‌ பஞ்சபூதம்‌, அவற்றின்‌ விகாரங்கள்‌ வ்யாவஹாரிக ஸத்‌ எனப்படும்‌. 
ஒரு காலத்திலும்‌ நீவருத்தியாகாமல்‌ எல்லாக்‌ காலங்களிலும்‌ அநுவர்த்திக்கும்‌ இடையறாமல்‌ 
இருக்கும்‌ நிர்குண ப்ரஹ்மவஸ்து பரமார்த்த ஸத்‌. 

ஜீவ-ஈங்வர பேத ப்ரமம்‌:- மாயையாகீற வஸ்து கண்ணாடியைப்‌ போல்‌ பிம்பத்தை 
க்ரஹிக்கக்கூடியது. மாயையில்‌ நீர்குண ப்ரஹ்மமானது ப்ரதீபலிக்கீறது. இப்படி இந்த 
மாயையில்‌ ப்ரதிபலிக்கும்‌ ப்ரஹ்மத்தின்‌ ப்ரதீபிம்பமே ஸகுண ப்ரஹ்மம்‌ ங்வரன்‌. மாயா 
* எக்காலத்திலும்‌ இருப்பது ஸத்‌; முயற்கொம்பு போன்று ஒரு காலத்திலும்‌ இல்லாதது அஸத்‌. 
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பரிணாமமான அந்த:கரணத்தில்‌ ிர்குண ப்ரஹ்மமானது பரதிபலித்து சிடைக்கும்‌ ப்ரதிபிம்பம்‌ 
ஜீவன்‌. மாயா விகாரமான அந்த:கரணங்கள்‌ அநேகங்களாகையால்‌ அவைகளில்‌ ப்ரஹ்ம 
ப்ரதிபிம்பங்கள்‌ பல ஏற்பட்டு ஜீவர்கள்‌ பலராசின்றனர்‌. இப்படி ஒன்றான நிர்க்குண ப்ரஹ்மமே 
மாயையில்‌ ப்ரதீபலித்து ஈங்வரனாகவும்‌, மாயையின்‌ விகாரங்களான அந்த:கரணங்களில்‌ 
ப்ரதீபலித்து ஜீவர்களாகவும்‌ ஆகிறது. 


கண்ணாடியில்‌ உள்ள தோஷங்களுக்கேற்ப ப்ரதிபிம்பம்‌ அமையும்‌. மாயையில்‌ 
அதிகமான ஸத்வகுணமுண்டு. இந்த அதிகமான ஜ்ஞாநம்‌, சக்தி இவை அதில்‌ ப்ரதிபலிக்கிற 
ப்ரஹ்ம ப்ரதிபிம்பத்தில்‌ டங்வரனில்‌ தோன்றுகிறது. அதனால்‌ ஈஸ்வரன்‌ ஸர்வஜ்ஞன்‌, 
ஸர்வசக்தன்‌ முதலான வ்யவஹாரங்கள்‌ நடக்கின்றன. அந்த;:கரணங்களில்‌ ஸத்வகுணம்‌ 
குறைவு. ஆகவே இவைகளில்‌ ப்ரதிபலிக்கும்‌ ப்ரஹ்ம ப்ரதிபிம்பங்களுக்கு இவர்களுக்கு 
ஒஞாந மக்தீகள்‌ குறைவு. அதனால்‌ ஜீவர்கள்‌ அல்பஜ்ஞர்‌, அல்பசக்தர்‌ முதலான 
வ்யவஹாரங்கள்‌ நடக்கின்றன. 


ஸ்படிகத்தில்‌, அருகிலுள்ள செம்பரத்தம்பூவின்‌ சிவப்பு தோன்றுவதுபோலே, 
அந்தக்கரணத்தின்‌ விகாரங்களான ஜ்ஞாந ராக த்வேஷ ஸுகது:க்கங்கள்‌ அந்த:கரணத்தில்‌ 
ப்ரதீபலிக்கிற ஜீவனிடத்தில்‌ காண்கிறபடியால்‌, ஜீவனுக்கு நான்‌ ஜ்ஞாதா (அறிபவன்‌, போக்தா 
நுபவிப்பவன்‌), கர்த்தா செய்பவன்‌, ஸுகீ, து:க்கீ முதலிய வ்யவஹாரங்கள்‌ நடக்கின்றன. 
ஜீவனுக்கு இந்த ப்ராந்திதான்‌ ஸம்ஸாரம்‌. ஜலம்‌ அசைந்தால்‌ அதில்‌ ப்ரதிபலிக்கும்‌ சந்திரனும்‌ 
அசைவதாக ப்ரமிக்குமாபோலே, அந்த:கரணத்தில்‌ உண்டாகும்‌ சலநாதி விகாரம்‌ அதில்‌ 
ப்ரதீபலிக்கும்‌ ப்ரஹ்மத்தில்‌ ஒவரூப ப்ரதிபிம்பத்தில்‌ தோன்றுவதால்‌, ஜீவன்‌ இஹலோக 
பரலோக ஸஞ்சாரம்‌ செய்கிறான்‌ என்கிற வ்யவஹாரம்‌ உண்டாகிறது. ஜீவனுக்கு ஜ்ஞாந, 
றக்திகள்‌ குறைவாயுள்ளதால்‌, தனக்கு இஷ்டமான வஸ்துவை அடைவதற்கும்‌, அநீஷ்டத்தை 


எல்லா ஜ்ஞாநங்களும்‌ வஸ்துக்களை உள்ளபடி காட்டுகின்றன. ஆக, ப்ரமம்‌ முதலிய ப்ரத்யக்ஷ ஜ்ஞாநம்‌ 
யதார்த்த ஜ்ஞாநம்தான்‌. ஸ்ரீபாஷ்யத்தில்‌ அக்யாதி, ஆத்மக்யாதி, அநிர்வசநீயக்யாதி இவைகளைச்‌ 
சொல்பவர்கள்‌ தூஷிக்கப்பட்டு ஸத்க்‌ யாதி (பதார்த்த க்‌. ரஹணம்‌ பக்ஷம்‌ ஒப்புக்கொள்ளப்பட்டிருக்கிறது. 
ஸத்க்யாதியாவது விஷயம்‌ ஸத்யமாய்‌ இருப்பது, இப்படியானால்‌, ப்ரமம்‌ என்பது எப்படிக்கூடும்‌ எனில்‌ - 
ஸ்ருஷ்டி காலத்தில்‌ ஐந்து பூதங்கள்‌ பஞ்சீகரண முறையில்‌ சேர்க்கப்படுவதால்‌, ப்ருதிவீ முதலான ஒவ்வொரு 
பூதத்திலும்‌ மற்ற பூதங்களின்‌ அம்சங்கள்‌ இருக்கின்றன. ஆக சுக்தியில்‌ வெள்ளி இருக்கிறது. அதைப்‌ 
பார்க்கிறவன்‌ இது வெள்ளி என்று எண்ணும்போது அந்த எண்ணத்துக்கு விஷயம்‌ உண்மையில்‌ இருக்கிறது. 
அதை எடுப்பவன்‌ இது வெள்ளியன்று என்றறிந்தவுடன்‌ அதை வெள்ளி என்று சொல்வதில்லை, ஆகையால்‌ 
வெள்ளியின்‌ எண்ணத்தை ப்ரமம்‌ என்கிறோம்‌. சுக்தியின்‌ பாகம்‌ அதிகமாயிருப்பதை அறிவதினால்‌ ப்ரமம்‌ 
போய்விடுகிறது. இதேபோல்‌ மரீசிகாவில்‌ கானல்நீரில்‌ ஜலம்‌ இருப்பதும்‌ ஸத்தியம்தான்‌. ஒரு தீக்கை வேறு 
திக்காக எண்ணுவதும்‌ ஸத்தியம்தான்‌. ஏனெனில்‌ ஒரு திக்கில்‌ மற்ற திக்குகள்‌ இருக்கின்றன. ஒரு இடமானது இது 
கிழக்கு அல்லது மேற்கு என்று ஒரு வஸ்துவைக்‌ கொண்டே அறியப்பட வேண்டியது. அந்த இடத்துக்கு கிழக்கே 
இருக்கிற வஸ்துவுக்கு அது மேற்கு. அதற்கு மேற்கே இருக்கிற வஸ்துவுக்கு அது கிழக்கு. இப்படி திக்‌ என்பது 
ஒரு வஸ்துவினுடைய இருப்பைப்‌ பொறுத்திருப்பதால்‌ இது இன்ன திக்குதான்‌ என்கிற நியமம்‌ இல்லை) -- 
31 


தவிர்த்துக்‌ கொள்ளவும்‌ சக்தியில்லாது அதற்காக ஈங்வரனை உபாஸித்து அவனுடைய 
அநுக்ரஹத்தால்‌ ஸம்ஸாரிக பலன்களை அடைகிறான்‌. பலத்தில்‌ ஆசையற்றவனாய்‌ 
நீஷ்காமனாய்‌ ஈற்வரனை உபாஸித்தால்‌, அவனுடைய அநுக்ரஹத்தால்‌ சித்த சுத்தி 
உண்டாகி வேதாந்த ச்ரவணத்திற்கு அதிகாரி யோக்யதை உடையவன்‌ ஆகிறான்‌. 


பந்த மோக்ஷம்‌:- பிறகு குருவின்‌ உபதேசத்தால்‌, 'தத்‌ த்வமஸி' என்ற வேதாந்த 
வாக்கியத்தின்‌ அர்த்த ஜ்ஞாநம்‌ உண்டாகிறது. தத்‌ - ஸத்‌, சித்‌, ஆனந்த ரூபமாய்‌ நீர்விகாரமான 
அத்விதீயமான ப்ரஹ்மம்‌. த்வம்‌ - சரீர இந்திரியாதிகளுடன்‌ கலந்திருக்கும்‌ ஜீவாத்ம 
ஸ்வரூபத்தை ஆராய்ந்து, பின்‌ தேஹத்தினின்று வேறுபட்டதாக விவேசிக்கப்பட்ட சுத்தாத்ம 
ஸ்வரூபம்‌. இவையிரண்டுக்கும்‌ அபேதம்‌ பேதமின்மை தத்‌ த்வமஸி' வாக்கியத்திற்கு 
பொருள்‌, 


இப்படி குரு உபதேயத்தால்‌ 'நீர்விசேஷ சிந்மாத்ர ப்ரஹ்ம-ஆத்ம ஐக்கிய ஜ்ஞாநம்‌ 
உண்டாகிறது. இவ்வர்த்தத்தை இடைவிடாமல்‌ பாவனை பண்ணுவதால்‌, ஸகல ப்ராந்தீயும்‌ 
கழிந்து ப்ராந்திக்கு மூலமான அவித்யை கழிந்து ப்ரஹ்மஜ்ஞாநியாகிறான்‌. சக்கரத்தை 
சுழற்றிவிட்டு நாம்‌ கையை எடுத்துவிட்டால்‌, சக்கரம்‌ சிலகாலம்‌ சுழல்வதுபோலே, இந்த 
ஜஞாநீக்கும்‌ கர்மத்தால்‌ ஏற்பட்ட தேஹம்‌ சிலகாலம்‌ அநுவர்த்திக்கிறது. இதுவே ஜீவன்முக்தி 
அவஸ்தை. ப்ராரப்த கர்மம்‌ பலம்‌ கொடுக்க ஆரம்பித்த புண்யபாப கர்மம்‌ கழிந்ததும்‌ சரீரம்‌ 
கழிகிறது. முக்தியை அடைகிறான்‌ ஜீவன்‌. அதாவது ப்ரஹ்மஸ்வரூப ஆவிர்பாவமடைவது. 
இந்த மோக்ஷத்தைப்வற வேறு உலகங்கட்கு போக வேண்டா. இருந்த இடத்திலேயே 
கிடைக்கும்‌. 


இந்த ஸித்தாந்தத்தில்‌, ப்ரஹ்மம்‌ தவிர வேஹான்றும்‌ ஸத்யமானது இல்லை என்றும்‌, 
ஜீவ ப்ரஹ்மங்கள்‌ அபி ன்னம்‌ என்றும்‌ ஒப்புக்கொள்ளுகிறபடியால்‌ இதற்கு அத்வைத 
ஸித்தாந்தம்‌ என்று பெயராகிறது. 


அதன்‌ பளபளப்பினால்‌ வெள்ளியின்‌ நினைவு வருகிறது. வெள்ளி பார்க்கப்படூுவதில்லை. ஆகையால்‌ 
இங்கே ப்ரத்யக்ஷ ஜ்ஞாநமும்‌, ஸ்ம்ருதியும்‌ இருக்கின்றன. சுக்திக்கும்‌ எவள்ளிக்கும்‌ உள்ள பேதம்‌ 
அறியப்படவில்லை. இந்த அறியாமையோடூ கூடிய சுக்தி ஜ்ஞாநம்‌, வெள்ளியை விரும்புகிறவனுக்கு 
ப்ரவ்ருத்தியை உண்டு பண்ணுகிறது. 
பெளத்தன்‌ யோகாசாரன்‌) சொல்வதாவது - ஆத்மாவின்‌ ஜ்ஞாநம்‌ ஒன்றுதான்‌ இருக்கிறது. அதற்கு 
விஷயமாக வெளிப்பொருள்கள்‌ எதுவுமில்லை. பார்க்கப்படுவது ஜஞாநம்தான்‌ என்கிறான்‌. இது ஆத்மக்யாதி. 
அத்வைதி சொல்வது - சுக்தியில்‌ புதிதாய்‌ ஒரு வெள்ளி உண்டாய்ப்‌ பிறகு போய்விடுகிறது. பார்க்கப்படுவது 
அந்த வெள்ளி என்கிறான்‌. இது அநிர்வசநீயக்யாதி. 
* ஒருவித குணமும்‌ தர்மமுமற்ற, தானாகவே ப்ரகாசிக்கிற ஜஞாநஸ்வரூபம்‌. 
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குறிப்புகள்‌: 

மூன்று அத்வைதிகள்‌: சங்கரர்‌, பாஸ்சுரா. யாதவப்ரகாசர்‌ மூவரும்‌ ஜகத்தும்‌ ஈஸ்வரனும்‌ 
ஒன்று என்று வேதவாக்யம்‌ சொல்வதைக்‌ கொண்டு அவைகளுக்கு பேதம்‌ இல்லை என்று ஸாதிக்க 
சிரமப்படுகிறார்கள்‌. 


யாதவப்ரகாசன்‌ சொல்கிறான்‌: ஸத்‌ எனப்படும்‌ ப்ரஹ்மமே ஸ்ருஷ்டி காலத்தில்‌ அசித்தாகவும்‌ 
ஜீவன்களாகவும்‌ ஈங்வரனாகவும்‌ ஸ்வரூபத்தில்‌ மாறுபாடு அடைகிறது. மண்கட்டி, சட்டி பானை வாண லி 
முதலிவைகளாக ஆவதுபோலே; ஸமுத்ர ஜலம்‌, நுரை குமிழி அலைகளாக ஆவது போலே. ப்ரளய 
காலத்தில்‌ எல்லாம்‌ மீண்டும்‌ ஸத்தாகவே ஆகிவிடுகிறது. “கந்தவதீ ப்ருதிலீ என்றபடி மண்ணின்‌ 
விகாரமான ரத்தினக்கல்லில்‌ மணம்‌ வீச வேணும்‌. ஆனால்‌ மணம்‌ வீசுவதில்லை. அதுபோலே 
ப்ரஹ்மத்தின்‌ சைதன்யதன்மை அசித்துக்களில்‌ இருந்தாலும்‌ வெளிப்படூவதில்லை என்கிறான்‌. 
அவன்‌ கூறுமவை யாவும்‌ தவறு. ப்ரஹ்மம்‌ நீர்விகாரம்‌, தோஷமற்றது என்று ஸ்ருதி சொல்கையால்‌, 
ப்ரஹ்மமே ஸ்வரூபத்தில்‌ மாறுபாடு அடைவதாகக்‌ கூறுவது தவறு. ஜீவனை நீத்யம்‌ எனும்‌ வேதம்‌ ஜீவன்‌ 
படைக்கப்படுகிறான்‌ என்பதை ஏற்காது. ப்ரஹ்மம்‌ வேறு, ஈங்வரன்‌ வேறு என்பது அவன்‌ மதம்‌. இதுவும்‌ 
தவறு: ப்ரஹ்மமே ஈஸ்வரன்‌ என்று ம்ருதி சொல்கையால்‌. மோக்ஷமடைபவனும்‌ ஸத்தாக ஆகிறான்‌; ப்ரளய 
காலத்தில்‌ பத்தனும்‌ ஸத்தாக ஆகிறான்‌ என்றால்‌ இருவருக்கும்‌ வித்யாஸமின்றி பந்த-மோக்ஷங்களுக்கு 
பேதமில்லை என்றதாகும்‌. மோக்ஷமடைந்தவன்‌ எல்லாம்‌ அறிந்தவனாகிறான்‌. தானும்‌, ஸ்ருஷ்டி 
காலத்தில்‌ ஹேயமாயிருந்த மற்றவைகளும்‌ உண்மையில்‌ ஒன்றாகையால்‌ அவைகளளல்லாம்‌ தானே 
என்று எண்ணவேண்டி வரும்‌. மோக்ஷத்துக்கும்‌ ஸம்ஸாரத்துக்கும்‌ பேதமில்லாமல்‌ போகும்‌. 

பாஸ்கரன்‌ சொல்கிறான்‌: ப்ரஹ்ம ஸ்வரூபத்தில்‌ பரிணாமம்‌ இல்லை. ப்ரஹ்மத்துடன்‌ 
அந்த:கரணமாகிய உபாதி சேருகிறது. உபாதியில்தான்‌ பரிணாமம்‌. ஆகையால்‌ வேதவிரோதமில்லை. 
உபாதிகளுடன்‌ சேர்ந்த ப்ரஹ்ம ப்ரதேசம்‌ ஜீவர்கள்‌; உபாதிகளுடன்‌ சேராத ப்ரதேசம்‌ ஈங்வரன்‌ என்கிறான்‌. 
இதுவும்‌ ஸரியன்று. முதலில்‌ ஸர்வஜ்ஞமானப்ரஹ்மத்துக்கு அறிவின்‌ குறைவைச்‌ செய்கிற உபாதிகளுடன்‌ 
சேர்க்கை கூடாது. ஒன்றான ப்ரஹ்மத்தை பல பாகங்களாகப்பிரித்து அந்த:கரணங்களோடு சேர்த்தி 
சொல்வது ப்ரஹ்மத்துக்கே ஸம்ஸாரம்‌ வருகிறது என்றதாகும்‌. ப்ரஹ்மம்‌ எங்கும்‌ நீறைந்திருப்பதாலே 
உபாதிகள்தான்‌ ப்ரஹ்ம ஸ்வரூபத்தில்‌ ஸஞ்சாரம்‌ பண்ணவேணும்‌. ஓர்‌ உபாதீ ப்ரஹ்மத்தின்‌ ஓர்‌ 
இடத்தை விட்டுப்போனால்‌ அந்த இடத்துக்கு மோக்ஷம்‌. அது போய்ச்‌ சேருகிற இடத்துக்கு பந்தம்‌. 
இப்படி ஒவ்வொரு ௯ணணத்தீலும்‌ பந்தமும்‌ மோக்ஷமும்‌ உண்டாகவேணும்‌. ஸெளபரி ஒரே காலத்தில்‌ 
அநேக சரீரங்களை எடுத்துக்‌ கொண்டபோது அவருடைய ஒவ்வோர்‌ உடம்பிலும்‌ உண்டான அநுபவம்‌ 
அவருக்கே வந்தது. அதுபோல எல்லா ஜீவர்களும்‌ ப்ரஹ்மமாகையால்‌ எல்லாருடைய ஸுகது:க்க 
அநுபவங்கள்‌ ப்ரஹ்மத்துக்கே வரும்‌. உபாதிகள்‌ ப்ரஹ்மத்தை தனித்தனியே பிரிக்கிறது என்றால்‌, 
ப்ரஹ்மம்‌ அப்படி பிரிக்கத்தகாதது என்கிற வசனத்துக்கு விரோதம்‌ வரும்‌. ப்ரஹ்மத்துடன்‌ சேர்ந்தீருக்கிற 
உபாதி ப்ரஹ்ம ஸ்வரூபமா? அதனிலும்‌ வேறா? ஸ்வரூபமானால்‌, அந்த ஸ்வரூபத்திலேயே 
பரிணாமம்‌ உண்டாகிறது என்பதை ஒப்புக்கொள்ளவேணும்‌. உபாதீ ப்ரஹ்மத்தீனும்‌ வேறு எனின்‌, நம்‌ 
மதத்தை ஒப்புக்கொண்டதாகும்‌. நாம்‌ ப்ரஹ்மத்திலும்‌ வேறாய்‌ அதனுடன்‌ சேர்ந்திருக்கிற ப்ரக்ருதியை 
உபாதிலயன்று சொல்கிறோம்‌. அதீல்தான்‌ பரிணாமம்‌ உண்டாகிறது. 

சங்கரர்‌ சொல்வதாவது: ஜகத்‌ உண்மையில்‌ இல்லை. “இது எல்லாம்‌ ப்ரஹ்மம்‌' என்று 
ஜகத்தையும்‌ ப்ரஹ்மத்தையும்‌ ஒன்று என்று கூறுவதால்‌ ஜகத்‌ ப ஈதி க்கப்படுகிறது-என்று. இது ஏற்படாது. 
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ப்ரஹ்மத்தினிடத்தில்‌ ஜகத்‌ அத்யஸ்தம்‌ என்று சொல்வதற்கு த்ருஷ்டாந்தமாக சக்தியில்‌ வள்ளி 
பார்க்கப்படுவதைக்‌ காட்டுகிறார்‌. (முத்துச்சிப்பி எவள்ளியாகத்‌ தோன்றும்போது, வள்ளி அத்யஸ்தம்‌. 
முத்துச்சிப்பி அதிஷ்டாநம்‌. இப்படி முத்துச்சிப்பியில்‌ வள்ளி தோன்றுவதற்கு அத்யாஸம்‌ என்று பெயர்‌) 
சுக்கி ஸத்யம்‌. வள்ளி மித்யை. இரண்டுக்கும்‌ ஸாமாநாதிகரண்யம்‌ இல்லை. அதாவது பார்க்கப்படுவதை 
சுக்தி என்று அறிந்தும்‌, அதுவும்‌ வள்ளியும்‌ ஒன்று என்று சொல்வதில்லை. அதுபோலே ஸத்யமான 
ப்ரஹ்மத்துக்கும்‌ மித்யையான ஐகத்துக்கும்‌ ஸாமாநாதிகரண்யம்‌ இல்லை. இரண்டும்‌ ஒன்று என்று 
சொல்கிற வாக்யத்தைக்‌ கொண்டு ஜகத்‌ மித்யை என்று எசொான்னால்‌ லக்ஷணை எனும்‌ தோஷம்‌ 
வரும்‌. ப்ரத்யக்ஷத்தால்‌ அறியப்படுவதை இல்லை என்று சொல்வதால்‌ விரோதம்‌. 'ப்ரஹ்மம்‌ ஜகத்தை 
ஸ்ருஷ்டிக்கிறது' என்று வேறு ப்ரமாணத்தால்‌ அறியப்படாத ஒரு விஷயத்தைச்‌ சொல்கிற வேதம்‌ அதை 
இல்லைபயென்கிறது என்பது ஸரியன்று. “இது எல்லாம்‌ ப்ரஹ்மம்‌' என்கிற வாக்யத்தில்‌ ப்ரஹ்மம்‌ என்கிற 
சொல்லுக்கு அதிஷ்டானம்‌ என்று பொருள்‌ கொண்டு அதிஷ்டானமான ப்ரஹ்மத்தில்‌ இது எல்லாம்‌ 
இருக்கிறது என்று சொல்லவேணும்‌. 


சங்கரமதத்தில்‌ சிலர்‌ பரதிபிம்பவாதிகள்‌ சந்திரன்போல்‌ ப்ரஹ்மம்‌, ஜலத்தில்‌ தோன்றுகிற 
சந்திரனுடைய ப்ரதிபிம்பம்‌ போல்‌ ஜீவன்‌ என்கிறார்கள்‌. எப்படி சந்திரனும்‌ அதன்‌ ப்ரதிபிம்பமும்‌ ஒன்று 
அன்றோ, அப்படியே ப்ரஹ்மமும்‌ ஜீவனும்‌ ஒன்று அல்ல. மேலும்‌, ஜீவன்களுக்குள்ளே பேதம்‌ இல்லை 
யென்கிறார்கள்‌. எப்படி அநேக குளம்குட்டைகளில்‌ தோன்றுகிற சந்திரனுடைய ப்ரதிபிம்பங்கள்‌ ஒன்று 
அன்றோ, அப்படியே ஜீவன்கள்‌ எல்லாரும்‌ ஒன்று அல்ல, 


வேறு சிலர்‌ ஓவச்சேதவாதிகள்‌ ஜீவனுக்கும்‌ அசித்துக்கும்‌ பேதம்‌ இல்லை; ஜீவன்களுக்குள்ளும்‌ 
பேதமில்லை; ஜீவனுக்கும்‌ ஈங்வரனுக்கும்‌ பேதமில்லை என்கிறார்கள்‌. அவர்கள்‌ பக்ஷத்தில்‌ குடத்துடன்‌ 
சேர்ந்த ஆகாசம்‌ போல்‌ உபாதியில்‌ இந்த:கரணத்தில்‌ சேர்ந்த ப்ரஹ்மம்‌ ஜீவன்‌, எப்படி குடமும்‌ 
ஆகாசமும்‌ ஒன்றல்லவோ அப்படியே ஜடமான உபாதீயும்‌ ஸ்வயம்ப்ரகாசமான ப்ரஹ்மமும்‌ ஒன்றல்ல. 
இரண்டு குடத்திலிருக்கும்‌ ஆகாசம்போல்‌ ஜீவன்கள்‌ என்கிறார்கள்‌. குடங்களில்‌ இருக்கும்‌ ஆகாசத்தின்‌ 
அம்சங்கள்‌ எப்படி வேறோ, அப்படியே ஜீவன்களும்‌ வேறு. எப்படி குடத்திலிருக்கும்‌ ஆகாசமும்‌ அளவற்ற 
ஆகாசமும்‌ மூஹாகாமம்‌ வேறோ, அப்படியே ஜீவனும்‌ ப்ரஹ்மமூம்‌ வேறு. 


யாதவப்ரகாச மதத்தில்‌, ப்ரஹ்மமே பரிணாமத்தால்‌ ஈங்வரனாகவும்‌ ஜீவன்களாகவும்‌ ஆகிறது, 
மண்கட்டி குடமாகவும்‌, சட்டியாகவும்‌ ஆவதுபோலே. எப்படி மண்கட்டியும்‌ குடமும்‌ ஒன்று அன்றோ, 
அப்படியே மண்கட்டி போன்ற ப்ரஹ்மமும்‌ குடம்‌ போன்ற ஜீவனும்‌ ஒன்று அல்ல. எப்படி குடமும்‌ சட்டியும்‌ 
ஒன்று அல்லவோ, அப்படியே ஜீவன்களும்‌ ஒன்று அல்ல. 

பாஸ்கர மதத்தில்‌, உபாதிகளுடன்‌ சேர்ந்த ப்ரஹ்ம ப்ரதேசங்கள்‌ ஜீவன்கள்‌, அவைகளுடன்‌ 
சேராத பரதேசம்‌ ப்ரஹ்மம்‌. எப்படி மண்கட்டியும்‌ அதன்‌ அவயவங்களும்‌ ஒன்றல்லவோ, அப்படியே 
காரணாவஸ்தையில்‌ ப்ரஹ்மத்தினிடத்தில்‌ விசேஷணமாயிருக்கிற உபாதியும்‌ விசேஷ்யமான ப்ரஹ்மமும்‌ 
ஒன்றல்ல. மேலும்‌, மண்கட்டியிலிருந்து உண்டாகும்‌ குடமும்‌ சட்டியும்‌ எப்படி வேறோ, அப்படியே 
ஜீவன்களும்‌ வேறு. 

கேள்வி: குடமும்‌ சட்டியும்‌ வேறு என்கிறீரே. இரண்டும்‌ மண்ணினால்‌ செய்யப்பட்டபடியாலே 
இரண்டும்‌ ஒன்று என்கிற வ்யவஹாரம்‌ இருக்கிறதே. எப்படி அவைகள்‌ ஒன்று அல்ல என்று சொல்லலாம்‌? 
பதில்‌: இங்கே ஒன்று என்ற சொல்லுக்கு ஒரே ஆகாரமுள்ளவைகள்‌ என்பதுதான்‌ பொருள்‌. 
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அத்வைதியின்‌ வாதங்கள்‌: 1. ப்ரஹ்மம்‌ நீர்விசேஷம்‌. விசேஷம்‌ என்றால்‌ பேதம்‌. ஒரு 
வஸ்துவைக்காட்டிலும்‌ இரண்டாவது வஸ்து இருந்தால்‌ அதினுடைய பேதம்‌ முதல்‌ வஸ்துவில்‌ இருக்கிறது. 
நீர்விசேஷம்‌ பேதமில்லாதது என்றால்‌ ப்ரஹ்மம்‌ அத்‌_விதீயம்‌ (இரண்டற்றது ஒன்றே இருக்கிறது, ஜகத்‌ 
இல்லை என்று கருத்து. 

குடத்தை நான்‌ அறிகிறேன்‌! என்பதில்‌ அறிவுடன்‌ அறிகிற நானும்‌, அறியப்பட்ட குடமும்‌ 
சேர்ந்திருக்கின்றன. சிந்‌ மாத்திரம்‌ என்றால்‌ ஜ்ஞானம்‌ மாத்திரம்‌ இருக்கிறது. அறிகிறவனும்‌ 
அறியப்பட்டதும்‌ இல்லை என்று பொருள்‌. அவர்கள்‌ இருக்கிறார்களே யென்றால்‌, ப்ரஹ்மத்திற்கு 
அஜ்ஞானம்‌ வந்திருக்கிறது. அதனால்‌ அவைகள்‌ இருப்பதாக ப்ரஹ்மம்‌ ப்ரமிக்கிறது. இதனால்‌ அதற்கு 
ஸம்ஸாரம்‌. தத்‌ த்வமஸி என்கிற வார்த்தையைக்‌ கேட்டவுடன்‌ பேதம்‌ இல்லை என்கிற ஜ்ஞானம்‌ உண்டாய்‌ 
அதற்கு ஸம்ஸாரம்‌ போய்‌ விடுகிறது. இந்த ப்ரஹ்மத்திற்கு குணங்கள்‌ ஏதுமில்லை. 


2, ப்ரத்யக்ஷமாய்‌ காணப்படுகிற ப்ரபஞ்சம்‌ பொய்‌. கட: அஸ்தி குடம்‌ இருக்கிறது எனும்‌ 
ப்ரத்யக்ஷத்தில்‌ கடாம்மம்‌, ஸத்தாம்யம்‌ என்று இரண்டு அம்மங்கள்‌. இவற்றில்‌ ஸத்தாம்மம்‌ 
வாஸ்தவமாய்‌ இருப்பது. கடாம்மம்‌ ஆரோபிதம்‌. உதாரணமாக சுக்தீயை ரஜதம்‌ என்று ப்ரமிக்கும்போது, 
அதிஷ்டானமான “இதம்‌ இது எனும்‌ அம்யத்திற்கு மட்டும்‌ ப்ரத்யக்ஷத்தினால்‌ க்ரஹணம்‌. இந்தரிய 
வியாபாரம்‌ இதோடு மூடிந்துவிடுகிறது. ஆரோபிதமான ரஜதாம்யத்திற்கு தோற்றம்‌ ப்ராந்தியினாலே. 
அதுபோல்‌ இங்கும்‌ ஸன்மாத்திரத்திற்கே ப்ரத்யக்ஷத்தினால்‌ க்ரஹணம்‌. கடாதீபேதப்‌ ப்ரதிபாஸம்‌ 
பிராந்தியினாலே. 


3. ய்ருதி ப்ரபஞ்சத்தைப்‌ பொய்‌ என்கிறது. ப்ரத்யக்ஷம்‌ நிஜம்‌ என்கிறது. ப்ரத்யக்ஷத்தை நம்புவதா? 
ஸ்ருதியை நம்புவதா? ஸ்ருதி நிர்த்தோஷம்‌. ப்ரபல ப்ரமாணம்‌. ப்ரத்யக்ஷத்தீல்‌ தோஷமிருக்குமோ எனும்‌ 
ஸந்தேஹம்‌ உண்டு. ப்ரத்யக்ஷம்‌ ஆகாயத்தை நீலமாகக்‌ காட்டுகிறது. ங்ருதியோ ஆகாமத்தீற்கு மப்தம்‌ 
ஒன்றைத்தவிர குணம்‌ யாதுமில்லை யென்கிறது. இங்கு நீர்த்தோஷமான ங்ருதியைக்‌ கைக்கொண்டு 
ஆகாசம்‌ நிறமில்லாததாகவே தீர்மானிக்கிறோம்‌. அதுபோல்‌ இங்கும்‌ ப்ரபஞ்சம்‌ ஸத்யம்‌ எனும்‌ 
ப்ரபத்யக்ஷத்தை மித்யை எனும்‌ ங்ருதியினால்‌ பாதித்து ப்ரபஞ்சம்‌ வாய்‌ என்றே நீர்ணயிக்கிறோம்‌. 


4. ப்ரத்யக்ஷம்‌ ப்ரமாண வகுப்பிலே சேராது. அதன்‌ விரோதத்தைக்‌ கண்டு அஞ்ச வேண்டா. 
அஜ்ஞாத போதகமன்றோ ப்ரமாணம்‌? அஜ்ஞாதம்‌ என்றால்‌ அஜ்ஞானத்தீற்கு விஷயம்‌ என்று 
பொருள்‌. இத்தகைய அஜ்ஞாதத்வம்‌ ஜடமான கடாதிகளுக்கு இல்லை. அவற்றை விஷயமாகக்‌ 
கொண்ட ப்ரத்யக்ஷத்தை ப்ரமாணம்‌ என்ன வேணுமோ? ஆவரணக்ருத்யமுள்ள வஸ்துவே அஜ்ஞாதம்‌ 
எனத்தகுதியுள்ளது. கள்வன்‌ கண்ணில்‌ படாமல்‌ மறைத்துக்கொண்டு அஜ்ஞாதனாயிருக்கிறான்‌ 
என்கிறோம்‌. அவனுக்கு தன்னை மறைத்துக்கொள்ள ஆவரண சக்தி இருக்கிறது. கடாதி ஜட 
வஸ்துக்களுக்கு தன்னை மறைத்துக்கொள்ளவோ காட்டிக்கொள்ளவோ ஆற்றல்‌ இல்லை. ப்ரஹ்மம்‌ 
ஸ்வயம்‌ ப்ரகாசமாகையால்‌ ப்ரகாசிக்கவேணும்‌. அது இப்போது ப்ரகாசிக்கவில்லைவயன்றால்‌ 
அது தன்னை மறைத்துக்‌ கொண்டிருக்கவேணும்‌. எனவே அது ஆவரணசக்தியுள்ளது. ஆக அது 
அஜ்ஞானத்திற்கு விஷயமாகலாம்‌. அதை போதிக்கும்‌ சாஸ்த்ரம்‌ ப்ரமாணமாகலாம்‌. ஆவரணக்ருத்ய 
சூந்யமான ஜடப்பொருளைக்‌ காட்டும்‌ ப்ரத்யக்ஷம்‌ ப்ரமாண வகுப்பிலேயே சேராது. 


பொய்யான உலகம்‌ தோன்றுவதற்கக்‌ காரணமாக அவன்‌ பொய்யான அவித்யையைக்‌ 
கல்பிக்கிறான்‌. அந்த அவித்யை தோன்றுவதற்குக்‌ காரணமாக இன்ன6மாரு அவித்யை வேண்டும்‌. 
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அநவஸ்தை எனும்‌ தோஷம்‌ உண்டாகுமே ஈயன்னில்‌, காரண விஷயத்தில்‌ அநவஸ்தை தோஷமன்று 
என்கிறான்‌. 


ஸர்வஜ்ஞமான ப்ரஹ்மத்திற்கு அவித்யை வருவதற்கு இடமேயில்லை. அப்படி அவித்யை 
வருவதாகச்‌ சொல்வதற்கு ப்ரமாணமுமில்லை. அவித்யை வராவிட்டால்‌ பொய்யான ப்ரபஞ்சம்‌ எவ்வாறு 
தோன்றுகிறது என்றால்‌, ப்ரபஞ்சம்‌ எபாய்யன்று. சேதநர்களும்‌ நித்யர்கள்‌. 


கேள்வி: சாந்தோக்யத்தில்‌ ஸத்‌ வித்யையில்‌ அத்‌, விதீயம்‌ என்கிற சொல்லாலே இரண்டாவது 
இல்லை என்று சொல்லப்படுகிறதே. பதில்‌: அந்த இடத்தில்‌ மூன்பின்‌ வாக்கியங்களைப்‌ பார்க்கவேணும்‌. 
அங்கே ஐகத்துக்கு உபாதான காரணம்‌ சொல்லப்பட்டது. அப்போது நிமித்த காரணம்‌ எது என்ற 
கேள்விக்குப்‌ பதிலாக அத்‌ விதீயம்‌ என்கிற பதம்‌. அதன்‌ பொருள்‌ - ப்ரஹ்மமே நிமித்த காரணம்‌, வேறு 
நிமித்த காரணம்‌ இல்லை என்பதாகும்‌. 


ப்ரஹ்மம்‌ நீர்விசேஷம்‌ என்கிறாயே, நீர்விசேஷமாயிருப்பது ப்ரஹ்மத்தின்‌ தர்மமா? அன்றா? 
முதல்‌ பக்ஷத்தில்‌, ப்ரஹ்மம்‌ ஸவிசேஷம்‌ என்று ஏற்படும்‌. இரண்டாம்‌ பக்ஷத்திலும்‌ ப்ரஹ்மம்‌ ஸவிசேஷம்‌ 
என்றே ஏற்படும்‌. நீர்விசேஷத்வம்‌ என்கிற தர்மம்‌ 'ப்ரஹ்மத்தீடம்‌ இல்லையென்றால்‌, ஸவிசேஷத்வம்‌ 
என்கிற தர்மம்‌ இருப்பதாக ஏற்படும்‌. இந்தப்‌ பட்டணம்‌ நீர்விசேஷம்‌ எனும்‌ போது ஒரு விதமான 
விசேஷமும்‌ இல்லை என்று பொருளன்று. மனதாலே நினைத்த ஏதோ ஒரு விசேஷம்‌ இல்லையென்றே 
பொருளாகும்‌. ஆக, நீ ப்ரஹ்மம்‌ நீர்விசேஷம்‌ என்றால்‌, நீனைத்துக்‌ கொண்டிருக்கிற ஏதோ ஒரு 
விசேஷமில்லை என்பதுதான்‌ ஏற்படும்‌. மற்ற விசேஷேங்கள்‌ இருக்கையால்‌ அது ஸவிசேஷம்‌. 
நீர்விசேஷம்‌ என்பதற்கு கட்ட குணங்கள்‌ இல்லை என்றே பொருள்‌. 


ப்ரஹ்மத்திற்கு குணங்கள்‌ இருக்கின்றன என்றும்‌, இல்லையென்றும்‌ வாக்கியங்கள்‌ வேதத்தில்‌ 
உள்ளன. முன்னதாக அர்த்தத்தைத்‌ தெரிவிக்கீற வேதவாக்யம்‌ ப்ரபலம்‌. குணங்கள்‌ இருப்பதாகச்‌ 
சொல்லித்தான்‌ அவை இல்லை என்று சொல்ல முடியும்‌. ஆக, குணமிருப்பதாகச்‌ சொல்வது 
முன்னாலும்‌ அவை இல்லை என்பது பின்னாலும்‌ ஏற்படும்‌. உண்மையில்‌ இரண்டு வாக்கியங்களுக்கும்‌ 
விஷயங்கள்‌ வேறாகையால்‌ விரோதமே இல்லை. குணங்கள்‌ இல்லை எனும்‌ வாக்கியத்திற்கு வேறு 
வாக்கியத்தால்‌ சொல்லப்பட்ட நற்குணங்களைத்‌ தவிர கெட்ட குணங்கள்‌ இல்லை என்பதே பாருள்‌. 
(குணங்கள்‌ இல்லை எனும்‌ வாக்கியம்‌ பின்னால்‌ இருப்பதைக்‌ கொண்டூ முன்‌ சொல்லப்பட்ட ‘குணங்கள்‌ 
இருக்கின்றன” எனும்‌ வாக்கியத்தை அடிக்கப்பார்த்தால்‌, ஒன்றுமில்லை எனும்‌ மாத்யாத்மிகனின்‌ 
வார்த்தை எல்லாவற்றுக்கும்‌ பின்னால்‌ இருப்பதால்‌, அதனால்‌ அத்வைதியின்‌ ப்ரஹ்மமும்‌ அடிப்பட்டூுப்‌ 
போகும்‌. ப்ரஹ்மம்‌ இருப்பதற்கு வேதம்‌ ப்ரமாணம்‌. பெளத்தனுடைய வாக்கியத்திற்கு ப்ரமாணமில்லை. 
அப்படியிருக்க பெளத்த வாக்கியத்தைக்‌ கொண்டு வேத வாக்கியத்தை அடிக்க முடியுமோவன்னில்‌, 
அத்வைத மதத்தின்படி வேத வாக்கியமும்‌ ப்ரஹ்மத்தைக்‌ காட்டிலும்‌ வேறாயிருப்பதால்‌ பொய்தானே. 
அதற்கும்‌ மாத்யாத்மிகன்‌ வார்த்தைக்கும்‌ வித்யாஸம்‌ இல்லை) ஆக, ப்ரஹ்மம்‌ உபய லிங்கமே - ஒரு 
தோஷமும்‌ இல்லாதது; எல்லா நற்குணங்களுக்கும்‌ இருப்பிடமானது. 
வாதீ: முத்துச்சிப்பி எவள்ளியாய்த்‌ தோன்றும்போது கடையில்‌ இருக்கும்‌ வெள்ளி 
பார்க்கப்படுவதில்லை. ஏனெனில்‌, சக்ஷுர்‌ இந்த்ரியத்திற்கும்‌ அதற்கும்‌ ஸம்பந்தம்‌ இல்லை. 
முத்துச்சிப்பியை பார்க்கும்போது வள்ளியின்‌ நினைவு வருகீறது என்றும்‌ சொல்லக்கூடாது. ஏனெனில்‌, 
'இது வெள்ளி' என்று சக்ஷுர்‌ இந்த்ரியத்தால்‌ அறியப்படுகிறது. அவித்யையின்‌ மஹிமையால்‌ 
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எல்லோர்க்கும்‌ தெரிந்த எவள்ளியைக்காட்டிவும்‌ வேறாய்‌ புதிதாய்‌ ஒரு வெள்ளி உண்டாகிறது. 
இதுதான்‌ முத்துச்சிப்பியில்‌ பார்க்கப்படுகிறது. இந்த வள்ளி 'ஸத்‌' அன்று. ஏனனில்‌ இது பின்னால்‌ 
முத்துச்சிப்பியை அறியும்போது போய்‌ விடுகிறது. அஸத்தும்‌ அன்று. அஸத்தாய்‌ இருப்பது தோன்றாது. 
ஸத்‌ அஸத்‌ இரண்டைக்‌ காட்டிலும்‌ வேறு. இது அநிர்வசநீயம்‌. ஸத்‌ என்பது மூன்று காலத்திலும்‌ 
பாதிக்கப்டாத ப்ரஹ்மம்‌. அஸத்‌ என்றால்‌ மூன்று காலத்திலும்‌ இல்லாத துச்சம்‌, முயற்கொம்பு 
போலே. காணப்படும்‌ ப்ரபஞ்சம்‌ தத்வ ஜ்ஞானத்தால்‌ பாதிக்கப்படுவதால்‌ ப்ரஹ்மம்‌ போல்‌ ஸத்‌ அன்று. 
தோன்றுவதால்‌ மூயற்கொம்பு போல்‌ அஸத்‌ அன்று. ஆக, ஜகத்‌ அநிர்வசநீயம்‌. தூஷணம்‌: ஜகத்‌ 
அநீர்வசனீயம்‌ என்று ஸாதிக்கும்போது அதற்கு வேறு எங்கேயாவது ப்ரஸித்தி இருக்க வேண்டும்‌. 
அப்படி ப்ரஸித்தி இல்லை. இன்னதென்று சொல்ல முடியாது என்று சொல்லி, அதை அநிர்வசனீயம்‌ 
என்று சொல்லும்போது உன்‌ வசனத்துடன்‌ விரோதம்‌ இருக்கிறது. வாதி: அநிர்வசனீயம்‌ என்பதற்கு 
இன்னதென்று சொல்லமுடியாதென்பது .என்‌ கருத்து அல்ல. அந்தச்‌ சொல்லுக்கு ஜ்ஞானத்தாலே 
பாதிக்கப்பட்டது என்று பொருள்‌. ஆகையால்‌ நீர்‌ சொன்ன தோஷம்‌ இல்லை. பதில்‌: ஓர்‌ இடத்தில்‌ 
குடத்தைப்‌ பார்க்கிறோம்‌. அந்த இடத்தில்‌ அந்தக்‌ காலத்தில்‌ குடம்‌ இருக்கவில்லை என்கிற ஜ்ஞானம்‌ 
உண்டாகாமையால்‌ எப்படி பாதம்‌ உண்டாகும்‌? வாதி: அந்த இடத்தில்‌ அந்தக்‌ காலத்தில்‌ குடமிருந்தது. 
பிறகு அந்த இடத்தில்‌ வேறு காலத்தில்‌ அது இல்லை. பதில்‌: அப்போது குடம்‌ நங்வரம்‌ என்றுதான்‌ 
ஏற்படும்‌. ஜ்ஞானத்தாலே கடம்‌ போகாது. அது போகவேணுமானால்‌ அதன்மேல்‌ தடியைப்‌ போட்டு 
உடைக்கவேணும்‌. அப்போதும்‌ முன்காலத்தில்‌ அந்த இடத்தில்‌ குடம்‌ இல்லை என்று ஏற்படாது. 


அத்வைதியின்‌ ஏழு வாதங்கள்‌ 1. கிளிஞ்சலில்‌ எவள்ளி தெரிவதுபோலே ப்ரஹ்மத்திடம்‌ இவ்வுலகம்‌ 
தெரிகிறது. 2. ப்ரஹ்மம்‌ அவித்யையினால்‌ அறிவிழந்து தம்மீது ஏறிட்டுள்ள இவ்வுலகத்தைப்‌ பார்க்கிறது. 
3. தன்‌ உண்மை வடிவைப்‌ பார்த்தவாறே முக்தி பெறும்‌. 4. ப்ரஹ்மம்‌ அறியப்பட வேண்டிய தன்மைகள்‌ 
இல்லாமல்‌ உள்ளது. 5. ப்ரஹ்மம்‌ நிர்வியேஷ சிந்மாத்ரமாகவே வெறும்‌ ஜ்ஞானமாகவே உள்ளது. 6. 
ப்ரஹ்மம்‌ ஜ்ஞானத்திற்கு அப்பாற்பட்டது. 7. நிர்வியேஷ சிந்மாத்ர ப்ரஹ்மம்‌ ஒன்றே ஸத்யம்‌; மற்றவை 
யாவும்‌ பொய்‌. 
மேற்சொன்ன ஏழு விஷயங்களைக்‌ கொண்டு நிலைநாட்டப்பட வேண்டிய ப்ரஹ்மம்‌, நீர்விமேஷ 
வஸ்துவைச்‌ சொல்லுமவனுக்கு ஏற்காது. ப்ரஹ்மம்‌, அறிவுக்கு அப்பாற்பட்டது, அறியப்படுமவை யாவும்‌ 
பொய்‌ என்பவனின்‌ வார்த்தையும்‌ பொய்யாகியே நிற்கும்‌. வேதாந்த வாக்கியங்களுக்கு விபரீதமாக 
அர்த்தம்‌ பண்ணி 'ஜகத்‌ மித்யா' என்பவனின்‌ ஸித்தாந்தம்‌ கடைசியில்‌ “ஸர்வம்‌ கூந்யம்‌' எனும்‌ பெளத்த 
மதத்தில்தான்‌ போய்‌ மூடியும்‌. ங்ருதியில்‌ நீர்குண ஸ்ருதி ஸகுண ஸ்ருதி என்று பேதம்‌ சொல்பவன்‌, பூர்வ 
மீமாம்ஸை உத்தர மீமாம்ஸை என்று சாஸ்த்ரத்தில்‌ பேதம்‌ கொள்பவன்‌, ப்ரஹ்ம வித்யையில்‌ உயர்ந்தது 
தாழ்ந்தது என்று பேதம்‌ சொல்பவன்‌, வ்யாவஹாரிக தறையில்‌ உலக நடைமுறையில்‌ ஜவ-பர பேதம்‌ 
உண்டு என்பவன்‌ - இப்படி பல பேதங்களைப்‌ பேசுபவன்‌ பரம்பொருளும்‌ ஜீவனும்‌ வேறு என்பதை 
ஒப்புக்கொள்ளாது ஜீவ-ப்ரஹ்ம அபேத வாதம்‌ பண்ணி என்ன பயனடையப்‌ போகிறான்‌? சங்கரருடைய 
அந்திமகாலத்தில்‌ அருகிலிருந்தவர்கள்‌ ஸோய்நுதே ஸர்வாந்‌ காமாந்‌ஸஹ ப்ரஹ்மணா' எனும்‌ தைத்திரீய 
 ஆனந்தவல்லீ மந்த்ரத்தை கோஷிக்க, 'முக்திநிலையில்‌ ப்ரஹ்மத்தோடு கூட முக்தன்‌ அநுபவிக்கிறான்‌' 
என்று அந்நிலையிலும்‌ ப்ரஹ்மத்தீற்கும்‌ ஜீவனுக்கும்‌ பேதத்தைச்‌ சொல்லும்‌ இந்த 'ஸஹ' சூட்‌ எனும்‌ 
சொல்லோடு சேர்ந்த வாக்கியம்‌ நம்‌ ஸித்தாந்தத்தை நலிகிறதே என்று வருந்திக்காண்டேயன்றோ உயிர்‌ 
துறக்கும்படியாயிற்று. 
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சங்கரரின்‌ அத்வைதத்திற்கு ஏழுவிதமான அநுபபத்திகள்‌ பாருந்தாமைகள்‌: ப்ரஹ்மத்திடம்‌ 
அவித்யையை ஏறிடூவதற்காக, ப்ரஹ்மத்தினுடைய தர்மங்களையும்‌ ஜ்ஞானம்‌, சக்தி முதலான 
இயற்கை குணங்களையும்‌ விலக்குகிறான்‌ அத்வைத்‌. 1. ஆங்ரய அநுபபத்தி - சூரியனிடம்‌ இருள்‌ 
இருக்க முடியாது. அதுபோலே ஸ்வயம்‌ ப்ரகாசமான ப்ரஹ்மத்தீடம்‌ அஜ்ஞானம்‌ இருக்க முடியாது. 2. 
திரோதான அநுபபத்தி - ஜ்ஞானத்தாலே அழியக்கூடிய அவித்யை, ஜ்ஞானமே வடிவான ப்ரஹ்மத்தை 
மறைக்காது. 3. ஸ்வரூப அநுபபத்தி - எனவே ப்ரஹ்மத்துக்கு பந்த மோக்ஷங்கள்‌ கிடையாது. 4, 
அநீர்வசனீய அநுபபத்தி - அறியப்பட முடியாததான ஒன்றை அறியும்‌ அறிவு கிடையாது. 5. ப்ரமாண 
அநுபபத்தி - அத்வைதி ஜ்ஞானம்‌ உண்டாவதற்கு முன்‌ இருக்கக்கூடிய ஜ்ஞானமின்மையை விட 
வேறுபட்ட 'பாவரூபமாய்‌ உள்ள அறியாமை: என்று ஒன்றை கல்பித்து அதை அவித்யை என்கிறான்‌. 
அப்படி ஓர்‌ 'பாவரூப அஜ்ஞானம்‌' கிடையாது. 6. நிவர்த்தக அநுபபத்தி - நீர்விசேஷம்‌ குன்மையற்றது 
என்று ஒன்று கிடையாது. 7. நிவ்ருத்யநுபபத்தி - ப்ரத்யக்ஷ ப்ரமாணத்தீனாலே அறியப்படும்‌ உலகம்‌ 
உண்மைதான்‌. வேறுபட்ட உலகம்‌ ப்ரஹ்மத்தை ஆத்மாவாக உடையது. 


த்வைத அத்வைதங்களைப்‌ பேசும்‌ வேதவாக்கியங்கள்‌ வெவ்வேறு விஷயங்களைப்‌ பற்றியன. 
அவற்றினுள்‌ முரண்பாடு ஏதும்‌ இல்லை. நிஷேத வாக்கியம்‌ விதி வாக்கியத்தை பாதிக்காது. 
எதுபோலயென்னில்‌ “அக்நி ஷோமீயம்‌ பசும்‌ ஆலபேத' யாகத்தில்‌ ஆட்டினை பலி கொடுக்கவேணும்‌ 
என்கிற விதியை 'ந ஹிம்ஸ்யாத்‌ ஸர்வா பூதாநி' எந்த ஒரு பிராணியையும்‌ ஹிம்ஸை செய்யக்கூடாது 
என்கிற நீஷேத வாக்கியம்‌ பாதிக்காது. 'நேஹ நாநாஸ்தி கீஞ்சந' ப்ரஹ்மத்துக்கு ஸமமான ப்ரகாரி வேறு 
இல்லை என்கிற நீஷேதமும்‌ 'போக்தா போக்யம்‌ ப்ரேரிதாரம்‌ ச மத்வா' என்கிற விதியை பாதிக்காது. 
போக்தா - அநுபவிக்கும்‌ சேதனன்‌, போக்யம்‌ - அநுபவிக்கப்படுகிற அசேதன வஸ்து, ப்ரேரிதாரம்‌ 
௪ - அநுபவிக்கும்படி செய்கிற ஈங்வரனையும்‌ ௫யந்தா - அடக்கி ஆள்பவன்‌, மத்வா - நினைத்து 
றியவேணும்‌ என்றபடி) 


+ அ 
ச்‌ ** <> 


அத்வைதிக்கு கர்ம விசாரம்‌ செய்த பின்னரே ப்ரஹ்ம விசாரம்‌ என்பதில்லை. வேதாந்த விசாரத்தில்‌ 

கர்ம விசாரத்திற்கு ப்ரஸக்தியேயில்லை என்கிறான்‌. ப்ரஹ்ம ப்ராப்தி ரூபமான மோக்ஷத்திற்கு ஸாக்ஷாத்‌ 

காரணமாயிருப்பது தத்வஜ்ஞானமொன்றே. கர்மோபாஸநை முதலியவை பரம்பரா காரணங்களே. 

கனவில்‌ தோன்றும்‌ புலி போக வேணுமாயின்‌ விழிப்பு ஒன்றினால்தான்‌ முடியும்‌. அங்கு அம்பும்‌ 

வில்லும்‌ உதவுவதில்லை. அதைப்போல்‌ அஜ்ஞானத்தால்‌ தோன்றும்‌ ப்ரபஞ்சம்‌ தத்வஜ்ஞானத்தால்தான்‌ 

மறையும்‌. அந்த ஜ்ஞானமும்‌ மோக்ஷ ஸாதனமாக வேணுமாயின்‌ ஸந்யாஸம்‌ கொள்ளவேணும்‌. 

தான்யத்தை விளைவிப்பதில்‌ உழுதல்‌, உழாதிருத்தல்‌ இரண்டும்‌ காரணம்‌. விதைப்பதற்கு முன்‌ உழுதல்‌; 
விதைத்ததற்குப்‌ பின்‌ உழாதீருத்தல்‌, அதுபோல்‌ சித்தசுத்தி உண்டாகும்‌ வரை கர்மாநுஷ்டானம்‌. அதன்பின்‌ 
கர்ம ஸந்யாஸம்‌. ஜஞானத்தை ஸம்பாதிப்பதில்‌ எல்லா ஆம்ரமிகளுக்கும்‌ அதிகாரமுண்டாயினும்‌, 
ஸந்யாஸியிடமுள்ள ப்ரஹ்மவித்யையே மோக்ஷ ஸாதனமாகும்‌. கர்மிகளிடமுள்ள வித்யை முக்தி 
ஹேதுவாகாது.  வித்யைக்கு வேதாந்த ங்ரவணாதிகளை ஸாவதானமாகச்‌ செய்ய ஸந்யாஸ 
ஆயரமே சிறந்ததாகையால்‌, கர்ம ஸந்யாஸத்தை ஸ்ருதி விதிக்கின்றது. வழிபடும்‌ தெய்வம்‌ வேறு 
எனும்‌ எண்ணமூள்ளவரை ஈய்வர ஆராதனரூபமான கர்மாநுஷ்டானம்‌. 'அஹம்‌ ப்ரஹ்மாஸ்மி' - 
நானே ப்ரஹ்மமாயிருக்கிறேன்‌ என்ற நீர்ணயமுண்டாகிவிட்டால்‌ பேதபுத்தி மூலமான அக்கர்மாவுக்கு 
ப்ரஸக்தியேயில்லை என்கிறான்‌. எல்லா கர்மங்களுக்கும்‌ எல்லா ஆஸ்ரமங்களுக்கும்‌ வேண்டிய சிகை, 
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யஜ்ஞோபவீதங்களைத்‌ துறக்கிறான்‌. உபதேயம்‌ செய்யும்‌ ஆசார்யனுக்கு ப்ரஹ்மம்‌ ஒன்றே இருக்கிறது 
எனும்‌ நீங்சயம்‌ இருக்கிறதா? இல்லையா? நிங்சயமிருந்தால்‌ சிஷ்யனே கிடையாதே. யாருக்கு உபதேயம்‌ 
செய்கிறது. ஆசார்யனுக்கு நீங்சயமில்லாவிட்டால்‌, அவன்‌ எப்படி உபதேயம்‌ பண்ணத்‌ தகுந்தவனாவான்‌. 
ஆகாசத்தாமரை போன்று அடிப்படையே இல்லாத ஸித்தாந்தத்தைக்‌ கொண்டுள்ள மாயாவாதியோடு 
சேர்ந்தால்‌ ஆத்மாவைப்‌ பற்றி ஒன்றும்‌ அறிந்து கொள்ள முடியாது. உலகத்தைக்‌ கடந்த விஷயமான 
பரமபதம்‌ முதலானவை மந்தபுத்திக்காரர்களுக்காகச்‌ சொல்லப்படும்‌ சமத்கார வார்த்தை யென்கிறான்‌. 
அவன்‌ சொல்லும்‌ முக்தி எத்தகையது? ஜீவனே ப்ரஹ்மமாயின்‌ முக்தி புதிதாக கிடைக்க வேண்டுவதில்லை. 
முக்தி புதிதாகக்‌ கிடைத்தால்‌ அதுவும்‌ பொய்யே. மோக்ஷமில்லாதவனுக்கு வேதாந்தச்‌ செல்வம்‌ வானரம்‌ 
கையில்‌ கிடைத்த பூமாலை போன்றதே. உபாஸகன்‌ ஆனந்தமயமான பரமாத்மாவையடைந்து 
இவ்வுலகங்களைக்‌ கடந்து முக்கனாகி தன்‌ ஸங்கல்பத்தினால்‌ எவ்வடிவையும்‌ ஏற்றுக்கொள்ளுமவனாய்‌, 
எம்பெருமானது கல்யாண குணங்களை அன்னமாக புஜித்து எம்பெருமானுக்கு நிழல்போல்‌ 
பிரியாதவனாயிருந்து ஹாவுஹாவுஹாவு என்று ஸாமகானம்‌ பண்ணிக்கொண்டே இருக்கிறான்‌ எனும்‌ 
வேதாந்த வாக்குகளை அத்யயனம்‌ பண்ணாதவனிறே. மகரிஷிகளுக்கு பிரியமானது ஸ்ரீராமாநுஜரது 
ஸித்தாந்தமேயாம்‌. 


யா வேத ப ாஹ்யாஸ்‌ ஸ்ம்ருதய: யாஸ்ச காண்ச குத்‌, ருஷ்டய: | 
ஸர்வாஸ்தா நிஷ்ப_ லா: ப்ரேத்ய தமோநிஷ்ட £ ஹி தாஸ்‌ ஸ்ம்ருதா: | 
- மநு.12-95 


(வேதத்திற்கு புறம்பான சாஸ்திரங்களும்‌, வேதத்திற்கு அவப்பாருள்‌ கூறும்‌ 
சாஸ்தீரங்களும்‌ இறந்தபின்‌ சேதநனுக்கு எப்பயனையும்‌ அளிக்கமாட்டா. 
தமோகுணம்‌ விஞ்சியவர்களுக்காக ஏற்பட்டவையன்றோ அவை) 
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விசிஷ்டாத்வைத ஸித்தாந்தம்‌ 


இதை ப்ரகாசப்படூத்தியவர்‌ ஸ்ரீ இராமானுஜர்‌. ப்ரபஞ்சம்‌ வாஸ்தவமாயுள்ளது. முத்துச்‌ 
சிப்பியில்‌ தோன்றும்‌ வெள்ளியைப்போல்‌ பொய்யன்று. அது ப்ராந்தீயினால்‌ காணப்படுவதே 
யொழிய ஒரு காரியத்திற்கும்‌ உபயோகப்படுகிறதன்று. கடையில்‌ காணப்படும்‌ வெள்ளி, 
பாத்திரம்‌ முதலியவைகளாக செய்யப்பட்டு, அந்த பாத்திரங்கள்‌ ஜலம்‌ முதலியவை கொண்டுவர 
உபயோகப்படுகிறது. ஆகையால்‌ இது பொய்யன்று, மேலும்‌, ஈஸ்வரன்‌ ப்ரக்ருதி என்கிற 
வஸ்துவைக்‌ கொணடு இந்த ப்ரபஞ்சத்தை தன்‌ ஸங்கல்பமாத்திரத்தாலே ஸ்ருஷ்டிக்கிறான்‌' 
என்று ஸ்ருதி சொல்லுகிறபடியால்‌, ஸ்ருஷ்டிக்கப்பட்டதாகச்‌ சொல்லப்படும்‌ இந்த ப்ரபஞ்சம்‌ 
பொய்யாகமாட்டாது. பொய்யான வஸ்துவுக்கு ஸ்ருஷ்டி ஸம்பவியாது. 


“மாயையை உபகரணமாகவுடைய ஈற்வரன்‌ இந்த ப்ரபஞ்சத்தை ஸ்ருஷ்டிக்கிறான்‌, 
'மாயையாவது ப்ரக்ருதி என்று ஸ்ருதி சொல்லுகிறது. இங்கு ப்ரபஞ்ச ஸ்ருஷ்டிக்கு மாயை 
உபகரணம்‌ என்றும்‌, அந்த மாயையாவது ப்ரக்ருதி என்றும்‌ தேறுகிறது. இங்கு ப்ரபஞ்சத்துக்கு 
மூலமாகச்‌ சொன்ன ப்ரக்ருதி விசித்ரமான ப்ரபஞ்சரூப கார்யத்தை உண்டாக்குகிறபடியால்‌, 
மாயை என்று சொல்லப்பட்டதேயாழிய, அவாஸ்தவம்‌ என்கிற அபிப்ராயத்தில்‌ அன்று. 
மாயை என்கிற சப்தத்துக்கு பொய்‌ என்கிற அர்த்தமும்‌ கிடையாது. 

மம யோநிர்‌ மஹத்ப்ரஹ்ம தஸ்மின்‌ கர்ப்பம்‌ தத ஈம்யஹம்‌ | 

ஸம்ப வ: ஸர்வ பூதானாம்‌ ததோ ப வதி ப ஈரத | - கீதை 14.3 
'மூலகாரணமான என்னுடையதான ப்ரக்ருதி என்கிற வஸ்துவில்‌ ஜீவ ஸமுதாயத்தை நான்‌ 
சேர்க்கிறேன்‌. இந்தக்‌ காரணத்தால்‌ ஸர்வபூதங்களும்‌ உண்டாகின்றன என்கிறான்‌ பகவான்‌. 
ஆக, அசேதனமான பரக்ருதீதயாடு சேதன வஸ்துவை பகவான்‌ சேர்ப்பதால்‌ இந்த ப்ரபஞ்சம்‌ 
உண்டாகிறது. இந்த ப்ரம்‌ 'ப்ரஹ்மத்தின்‌ அஜ்ஞானத்தால்‌ கல்பிதமாகிறது' என்று 
சொல்வகற்கு சிறிதும்‌ இடமில்லை. 

ஸ்ரீய:பதியான ஸ்ரீமந்நாராயணன்‌ இந்த ப்ரபஞ்சத்துக்கு ஈஸ்வரன்‌. 
தைத்ரியோபநீஷத்தீல்‌ ப்ருகுவல்லியில்‌ எது ஜகத்காரணமோ அது ப்ரஹ்மம்‌' என்று 
சொல்லப்பட்டூள்ளது. நாராயணோபநீஷத்‌ முதலான சில உபநிஷத்துக்களில்‌ 'நாராயணன்‌ 
ஜகத்காரணம்‌' என்று சொல்லப்பட்டூள்ளது. ஆக நாராயணன்தான்‌ ப்ரஹ்மம்‌ என்று 
தேறுகிறது. 

நீர்குணப்ரஹ்மம்‌ என்று வேறொன்று கிடையாது. உபநிஷத்தில்‌, 'ப்ரஹ்மம்‌ என்று 
எதனால்‌ சொல்லப்படுகிறது' என்று ஒரு கேள்வியைக்‌ கேட்டு, “இதனிடத்தில்‌ பெரியதான 
குணங்கள்‌ இருக்கிறபடியால்‌ இது ப்ரஹ்மம்‌ என்று சொல்லப்படுகிறது' என்று பதில்‌ 
சொல்லப்பட்டிருக்கிறது. ஆகையால்‌, ப்ரஹ்ம சப்தம்‌ பெரியதான குணங்களையுடைய 
வஸ்துவைச்‌ சொல்கீறது என்று தேறுவதால்‌, குணமில்லாத வஸ்துவை இது சொல்லமாட்டாது. 
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ஆகையால்‌ ஸகல கல்யாண குணங்களையும்‌ உடையவனான ஸுரீமந்நாராயணனைத்தான்‌ 
இந்த ப்ரஹ்ம மப்தம்‌ சொல்கிறது. அவன்தான்‌ ப்ரஹ்ம மப்தத்துக்குப்‌ பொருள்‌. 


அந்த ஈஸ்வரன்‌, சேதனர்கள்‌ அசேதன வஸ்துக்கள்‌ இவை எல்லாவற்றையும்‌ 
சரீரமாக உடையவன்‌. ஒரு சேதனத்துக்கு நியத ஆதேயமுமாய்‌, நியத நியாம்யமுமாய்‌, 
நியத சேஷமுமான த்ரவ்யம்‌ அந்த சேதனனுக்கு சரீரம்‌ என்று சொல்லப்படுகிறது. நியத 
ஆதேயமாகையாவது - அந்த சேதனனுடைய ஸ்வரூபத்தை எப்போதும்‌ ஆங்ரயித்திருக்கை. 
அதாவது அவன்‌ ஸ்வரூபத்தின்‌ ஸம்பந்தத்தால்‌ நிலைபெற்று அழியாமலிருக்கை, நியத 
ந்யாம்யமாகையாவது - சேதனனுடைய ஸங்கல்பத்தால்‌ தாங்கப்பட்டிருக்கை. நியத 
சேஷத்வமாவது - அந்த சேதனனுடைய ப்ரயோஜனத்துக்காகவே இருக்கை. நம்முடைய சரீரம்‌ 
இந்த ஜீவாத்ம ஸ்வரூபத்தின்‌ ஸம்பந்தம்‌ இருக்கும்வரையில்‌ இருந்து, அது தப்பிப்போனபோது 
அழிந்து போகிறது. ஆகையால்‌ இந்த சரீரத்துக்கு சேதன ஸ்வரூபம்‌ ஆதாரமாயுள்ளது. 
சேதன ஸ்வரூபத்தை ஆய்ரயித்திருக்கிறபடியால்‌ இந்த சரீரம்‌ ஆதேயமாய்‌ இருக்கிறது. 
விழித்திருக்கும்போது இந்த சரீரம்‌ சேதனனாகிய ஜீவாத்மாவினுடைய ஸங்கல்பத்தால்‌ 
தாங்கப்பட்டு கீழே விழாமல்‌ இருக்கிறது. சேதனனுடைய புண்யபாபங்களாகிற கர்மத்தின்‌ 
பலங்களான ஸுகது:க்கங்களின்‌ அநுபவமாகிற அவனுடைய ப்ரயோஜனத்துக்காகவே இந்த 
சரீரம்‌ உண்டாயிருக்கிறது. ஆகையால்‌ இது அவனுக்கு சரீரமாகிறது. இப்படியே சேதனாசேதன 
வஸ்துக்களைல்லாம்‌ ஈஸ்‌ வரனுடைய ஸ்வரூபத்தின்‌ ஸம்பந்தத்தால்‌ 'தாங்கப்பட்டு, லீலாரஸம்‌, 
போகரஸம்‌ ஆகிய அவனுடைய ப்ரயோஜனத்துக்காகவே யிருக்கிறபடியால்‌ இவையெல்லாம்‌ 
ஈஸ்வரனுக்கு சரீரமாகிறது. இந்த அம்சம்‌ பல ங்ருதிகளில்‌ சொல்லப்பட்டிருக்கிறது. 

இந்த ஜீவாத்மாக்களைல்லாம்‌ ஈங்வரனைக்காட்டில்‌ ஸ்வத வேறுபட்டவர்கள்‌. 
இஜ்ஜீவாத்மாவுக்கு கர்மத்தால்‌ நேர்ந்த ப்ரக்ருதி ஸம்பந்தம்‌ ஸம்ஸாரம்‌. அந்த ஸம்பந்தம்‌ 
ஈயவரனுடைய நிக்ரஹ ஸங்கல்பத்தால்‌ உண்டாகிறபடியால்‌, வாஸ்தவமாயுள்ளது. 
அந்த ப்ரக்ருதி ஸம்பந்தத்தால்‌ உண்டாகும்‌ ஆசை, த்வேஷம்‌, ஸுகம்‌, து:க்கம்‌ இவை 
முதலானவைகளும்‌, அவற்றின்‌ அநுபவங்களும்‌ வாஸ்தவமாயுள்ளபடியால்‌ அது 
ப்ராந்தியன்று. 

ஈங்வரன்‌ விஷயத்தில்‌ இந்த சேதனன்‌ பண்ணும்‌ பக்தி, ப்ரபத்தி இவையிரண்டில்‌ 
ஒன்றால்‌ பரமபதம்‌ என்கிற ஒரு லோகத்தில்‌ அந்த ஈங்வரனைக்கிட்டி அவனை அநுபவிப்பது 
மோக்ஷம்‌. ச்வேதாச்வதர உபநிஷத்து 'ஈங்வரன்‌ ப்ரக்ருதிக்கும்‌ ஜீவாத்மாவுக்கும்‌ பதி' என்றும்‌, 
'ஜீவாத்மாவுடைய ஸம்ஸாரபந்தத்துக்கும்‌ ஸம்ஸாரத்தினின்று விடூபடுவதற்கும்‌ காரணபூதன்‌ 
ஈயவரன்‌' என்றும்‌ சொல்லுகிறது. 


a வைய சைக ்க்தைதைகைகள்‌ள் ததக க்கு த்கைத க் வைலம லக்க வ கவ்வை ப 
* தாரணம்‌ என்பது தொன்னை நெய்யை தரிப்பது போலன்று. ஓர்‌ வ்யாப்ய வஸ்துவில்‌ ஒரு வ்யாபக வஸ்து 
உட்புகுந்து அவ்வ்யாப்தியால்‌ ஏற்படும்‌ தாரணமேயாம்‌. 


ர்த்தி க௦0ு 


தாநஹம்‌ த்‌ விஷத: க்ரூராந்‌ ஸம்ஸாரேஷ% நராத மாந்‌ | 
க்ஷிபாமி அலஸ்ர மயமுப என்‌ ஆஸுரீஷ்வேவ யோனிஷு* || - கீதை 16.19 


(என்னிடத்தில்‌ தவேஷம்‌ முதலான துஷ்கர்மங்களைச்‌ செய்யுமவர்களை ஸம்ஸாரத்தில்‌ 
தள்ளூகிறேன்‌; அதிலும்‌ அஸுர ஜந்மத்தில்‌ தள்ளுகிறேன்‌ என்றும்‌, 
தேஷாமஹம்‌ ஸமுத்‌ த ர்த்தா, ம்ருத்யு ஸம்ஸார ஸாக ராத்‌ | 
ப, வாமி நசிராத்‌ பார்த்த, மய்யாவேமமித சேதஸாம்‌ ॥ - கீதை 12.7 


என்னிடத்தில்‌ மிகவும்‌ பக்தி பண்ணுமவர்களை ஸம்ஸாரமாகிற ஸாகரத்தினின்றும்‌ 
எடுத்துவிடுகீறேன்‌; மோக்ஷத்தை அடையும்படி செய்கிறேண்‌ என்றும்‌ பகவானே 
சொல்லியிருக்கிறான்‌. ஆக பாபகர்மங்களைச்‌ செய்பவர்களுக்கு அதற்குப்‌ பலனாக ஜந்ம 
பரம்பரையாகிற ஸம்ஸாரத்தையும்‌, பகவத்பக்தி பண்ணுமவர்களுக்கு மோக்ஷத்தையும்‌ 
கொடுக்கிறான்‌ என்று தெரிகிறது. இதனால்‌ பகவானுடைய நீக்ரஹத்தால்‌ ஸம்ஸாரம்‌: 
அநுக்ரஹத்தால்‌ மோக்ஷம்‌ என்றாகிறது. இதனால்‌ பகவானுடைய நீக்ரஹத்தால்‌ ஏற்படும்‌ 
ஸம்ஸாரம்‌ ஸத்யம்‌ என்பதும்‌ ஸ்பஷ்டமாகிறது. 

தைத்ரியோபநீஷத்தில்‌ ஆநந்தவல்லியில்‌ பகவானுடைய உபாஸனத்கைச்‌ செய்யுமவன்‌ 
பரமவ்யோமத்தில்‌ (ஸ்ரீவைகுண்டத்தில்‌ ப்ரஹ்மத்தோடுகூட ப்ரஹ்மத்தின்‌ குணங்களையும்‌ 
அநுபவிக்கீறான்‌ என்று சொல்லியுள்ளதால்‌, ஸ்ரீவைகுண்டத்தில்‌ பகவானையும்‌ அவனுடைய 
கல்யாண குணங்களையும்‌ அநுபவித்தல்‌ மோக்ஷமாகிறது. ஆகையால்‌ “ஜீவனும்‌ ப்ரஹ்மமும்‌ 
வேறு என்கீற ப்ரமம்‌ ஸம்ஸாரம்‌; ஜீவனுக்கும்‌ ப்ரஹ்மத்துக்கும்‌ ஐக்யஜ்ஞானத்தால்‌ உண்டாகும்‌ 
அந்த ப்ரம நிவ்ருத்தி முக்தி எனும்‌ பக்ஷம்‌ ஸ்ருதி ஸம்மதமன்று என்பது ஸ்ரீராமானுஜரின்‌ 
அபிப்ராயம்‌. 

ஜகத்‌ ஸத்யத்வ நீரூபணம்‌: ப்ருத்வீ, அப்பு இலம்‌, தேயு தேஜஸ்‌, வாயு, ஆகாசம்‌ 
என்கீற ஐந்து பூதங்களும்‌, அவைகளின்‌ கலப்பினால்‌ உண்டான சராசர ரூபமான இந்த 
ப்ரபஞ்சமும்‌ உண்மை. கானல்‌ நீர்போல்‌ அஸத்யமன்று. டவெய்யில்‌ காலத்தில்‌ தூரத்தில்‌ 
ஸுரியகீரணங்களைப்‌ பார்க்கும்போது, ஜலம்‌ ஓடுகிறதாகத்‌ தோன்றுகிறது. இதை 
வடமொழியில்‌ மரீசிகா என்றும்‌ தமிழில்‌ கானல்நீர்‌ என்றும்‌ சொல்கிறோம்‌. இதில்‌ ஜலம்‌ 
இருப்பது ஸத்யமே. ஒவ்வொரு வஸ்துவிலும்‌ பஞ்சபூதங்கள்‌ பஞ்சீகரண முறைப்படி 
சேர்ந்திருப்பதால்‌, ஸூர்ய கிரணமாகிற தேஜ: பதார்த்தத்திலும்‌ ஜலம்‌ உள்ளது. இந்த ஜல பாகமே 
தூரத்தில்‌ உள்ளவனால்‌ க்ரஹிக்கப்படுகிறது. ஜலபாகம்‌ கொஞ்சமாயிருப்பதால்‌ ஸமீபத்தில்‌ 
இருப்பவனால்‌ க்ரஹிக்கப்படுவதில்லை. ஆகையால்‌ கானல்நீர்‌ உண்மையே, இவ்விடத்தில்‌ 
கானல்நீரை அஸத்யம்‌ என்று ஒப்புக்கொண்டு அப்யுபகம வாதம்‌ செய்கிறோம்‌. அப்யுபகம 
வாதமாவது - பிறர்‌ சொல்வதை நாம்‌ உண்மையில்‌ நம்‌ மதத்தில்‌ ஒப்புக்காள்ளாவிடனும்‌. 
கக்ஷிக்காக பிறர்‌ சொல்வதை ஒப்புக்கொண்டே பேசுவது) கானல்நீரில்‌ ஸ்நாந பானங்கள்‌ 
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செய்யமுடியாது. நதி ஜலமோ ஸ்நாந பானங்களுக்கு பயன்படுகிறது. ஆகையால்‌ 
பொய்யில்லை: ஸத்யமானது. ஸத்யமான வஸ்து முக்காலங்களிலும்‌ இருக்க வேண்டுமே: 
ப்ரவாஹத்திற்கு முன்னும்‌ பின்னும்‌ ஜலம்‌ காணவேண்டூமே? சிலகாலங்களில்‌ 
காணாதிருப்பதால்‌ அது பொய்யன்றோவெனில்‌, காணாதபோது ப்ரவாஹம்‌ அநீத்யம்‌ 
என்றாகுமேயாழிய அஸத்யம்‌ என்றாகாது. அஸத்யமாவது ஒரு காரியத்திற்கும்‌ 
உதவாதது. அநீத்யமாவது காரியத்திற்கு உபயோகப்பட யோக்யதையோடூ சிலகாலமிருந்து 
அழிந்துபோவது. சில காலத்தில்‌ நதி ஜலம்‌ சிறிதுபாகம்‌ மணலில்‌ மறைந்தும்‌ சிறிது பாகம்‌ 
கூரிய கிரணங்களால்‌ க்ரஹிக்கப்பட்டும்‌ காணப்படாது போகிறது. வஸ்து உள்ளது. ஆனால்‌ 
ப்ரவாஹமாகிற ஆகாரம்‌ அப்போது இல்லாதபடியால்‌ காரியகரமாவதில்லை. இதனால்‌ 
ப்ரவாஹம்‌ அஸத்யமாகமாட்டாது. அநீத்யமாகும்‌. அநித்யமாயிருப்பதுதான்‌ அஸத்யமாகை 
என்றால்‌, இந்த அஸத்யமும்‌ ப்ரவாஹ ஆகாரத்தீற்கே தவிர எப்போதும்‌ அநுவர்த்திக்கும்‌ 
ஜலத்திற்கு இல்லை. மண்ணை ஜலத்துடன்‌ சேர்த்து பிசைந்தால்‌ அது மண்‌ உருண்டையாகீறது. 
குயவனால்‌ பானையாகச்‌ செய்யப்பட்டால்‌ பானையாகீறது. பானை உடைந்தால்‌ பானை 
எனும்‌ ஆகாரம்‌ போய்‌ ஓடூ என்றாகீறது. ஓட்டை பொடியாக்கினால்‌ மண்ணாகிறது. ஆகவே 
மண்‌ எனும்‌ வஸ்து நீத்யமாயுள்ளது. இடையில்‌ வரும்‌ ஆகாரங்களே அநித்யம்‌. அழித்து 
அழித்து வெவ்வேறு நகையாகச்‌ செய்துகொண்டாலும்‌ பொன்‌ எப்போதும்‌ உள்ளதே. 
இடையில்வரும்‌ ஆகாரங்களே அநித்யம்‌. ஸத்யமாவது எப்போதும்‌ அநுவர்த்திக்கும்‌ வஸ்து. 
இது இரண்டுவிதம்‌. ஒன்று அபரிணாமி; ஸ்வரூபத்தில்‌ மாறுபாடு இல்லாமல்‌ அநுவர்த்திப்பது. 
பரமாத்மாவும்‌ ஜீவாத்மாவும்‌ இவ்வகைப்பட்டன. இரண்டாவது பரிணாமி. ஸ்வரூபத்தில்‌ 
மாறுபாட்டோடு அநுவர்த்திப்பது. ப்ரக்ருதி. காலம்‌ முதலியவைகள்‌ இவ்வகைப்பட்டன. 
ப்ரக்ருதியாவது - ஆகாஸம்‌, வாயு, தேஜஸ்‌, ஜலம்‌, ப்ருதிவீ முதலிய விகாரங்களை 
அடைந்து கொண்டு இவைகளுக்கெல்லாம்‌ மூலகாரணமாயிருக்கும்‌ வஸ்து. லோகத்தில்‌ 
நாம்‌ காணும்‌ எல்லா பதார்த்தங்களும்‌ ப்ரக்ருதியின்‌ விகாரங்களே. ப்ரக்ருதி ஸ்வரூபம்‌ 
எப்போதும்‌ அநுவர்த்திப்பது. அதன்‌ விகாரங்களே அவ்வப்போது உண்டாய்‌ சிலகாலம்‌ 
இருந்து பிறகு கழியும்‌. அவைகளைக்‌ கொண்டு காரியம்‌ நடக்கிறபடியால்‌ அவைகளைல்லாம்‌ 
ஸத்யம்‌. கானல்நீரைக்‌ கண்டு அருகே சென்று பார்த்தால்‌ இது ஜலமன்று, நாம்‌ 
ந்தோம என்று புத்தி உண்டாகிறபடியால்‌ இது மித்யை. உண்மையான நதீ ஜலத்தில்‌ 
நாம்‌ ஸ்நாநபானம்‌ செய்கிறோம்‌. செய்தது பொய்யென்று பின்னால்‌ தோன்றுவதில்லை. 
இப்படி ப்ரபஞ்ச வஸ்துக்களில்‌ “இவை ஒன்றுமில்லை' என்கிற புத்தி உண்டாகாமையாலே 
ப்ரத்யக்ஷமாய்க்காணும்‌ சராசரரூபமான ப்ரபஞ்சம்‌ ஸத்யமாய்‌ உள்ளதே; பொய்யன்று. 
சராசரரூபமான உலகம்‌ ப்ரத்யக்ஷத்தால்‌ அஸத்யம்‌ என்று ஏற்படாவிடினும்‌, ங்ருதிகளில்‌ 
சிலவிடங்களில்‌ “ப்ரபஞ்சம்‌ ஸத்யமன்று; ஜகத்து இல்லை' என்று சொல்லப்படுகிறதே. ஆக 
ப்ரபஞ்சம்‌ அஸத்யம்‌ என்று ஒப்புக்கொள்ள வேண்டாவோயென்னில்‌. ப்ரத்யக்ஷ விருத்தமான 
விஷயத்தை ஸ்ருதி சொல்லாது. வேவு பார்க்கும்போது சில ஸ்ருதி வாக்யங்களுக்கு 
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அப்படி அர்த்தம்‌ தோன்றினாலும்‌ ப்ரத்யக்ஷத்திற்கு விரோதமில்லாமல்‌ அவைகளுக்கு 
அர்த்தம்‌ சொல்லமுடியுமாயிருக்க, ப்ரத்யக்ஷத்திற்கு விரோதமாக அர்த்தம்‌ கொள்வது 
உசிதமன்று.  ப்ரத்யக்ஷக்தால்‌ அறிந்துகொள்ள முடியாத அத்விதீய, ப்ரஹ்ம-ஆத்ம 
ஐயத்தை தெரிவிக்கவே ஸ்ருதி அவதரித்தது. ஆகையால்‌ ப்ரத்யக்ஷத்திற்கு விருத்தமாயினும்‌ 
ப்ரபஞ்ச மித்யாத்வமே ஸ்ருதிக்கு பொருள்‌' என்கிறார்கள்‌ அத்வைதிகள்‌. 

ஐகதீங்வரன்‌ ஒருவன்‌ இருக்கிறான்‌. அவன்‌ ஜகத்தை ஸ்ருஷ்டிக்கிறான்‌. ரக்ஷிக்கிறான்‌. 
ஐகத்திற்குள்‌ புகுந்து அதை நியமிக்கிறான்‌. அவனை ஆராதித்தால்‌ நமக்கு இஷ்டமான 
பலன்களைக்‌ கொடுக்கிறான்‌ முதலான ப்ரத்யக்ஷத்திற்கு எட்டாததாய்‌ ஸம்ஸாரிகள்‌ 
கர்மத்தால்‌ இவ்வுலகில்‌ உழலும்‌ ஜீவன்கள்‌ அவசியம்‌ அறியவேண்டிய விஷயங்களை 
தெரிவிப்பதற்காகவே ங்ருதிகள்‌ தோன்றியுள்ளன. “ப்ரபஞ்சம்‌ இல்லை என்று சொல்வதுபோல்‌ 
உள்ள ஸ்ருதி வாக்கியங்களுக்கு அதுவே அர்த்தம்‌ என்றால்‌, ஜகத்‌ ஸ்ருஷ்டியாதிகளைச்‌ 
சொல்லும்‌ ங்ருதிகளுக்கு வையர்த்யம்‌ ப்ரயோஜனமில்லாமை வரும்‌. ங்ருதிகளில்‌ 
சில, ஈங்வரன்‌ ரக்ஷகன்‌; ஐகத்து ரக்ஷிக்கப்படுகிறது. ஈங்வரன்‌ நியமிக்கீறான்‌; ஜகத்து 
நியமிக்கப்படுகிறது. அவன்‌ தரிக்கிறவன்‌; ஜகத்து தரிக்கப்படுகிறது என்று ஈயவரனுக்கும்‌ 
ஐகத்துக்கும்‌ பலவித ஸம்பந்தங்களைச்‌ சொல்லுகின்றன. இப்படி ங்ரூதிகள்‌ இரண்டு விதமாக 
இருக்கிறபடியால்‌, ஸ்ருதிக்கு ஈங்வரனுக்கும்‌ ஜகத்துக்கும்‌ உள்ள ஸம்பந்தத்தை தெரிவிப்பதில்‌ 
நோக்கா ௫) “ஜகத்‌ இல்லை என்று சொல்வதில்‌ நோக்கா என்று விசாரிக்க வேண்டியது 
அவங்யமாகிறது. “ஜகத்‌ இல்லை என்று சொல்வதிலேயே நோக்கு என்றால்‌, ஜகத்துக்கும்‌ 
ஈயவரனுக்கும்‌ ஸம்பந்தங்களைச்‌ சொல்லும்‌ ங்ருதி வாக்யங்கள்‌ வ்யர்த்தமாய்‌ விடுகின்றன. 
ஈங்வரனுக்கும்‌ தனக்குமுள்ள ஸம்பந்தத்தை அறிந்து அவனை உபாஸித்து இஷ்டபலங்களை 
அடைவதற்காக இந்த ஸம்பந்தங்களை ஸ்ருதி சொல்கிறது என்றால்‌, அப்போது ப்ரபஞ்ச 
நிஷேத வாக்யங்கள்‌ ப்ரபஞ்சத்தை மட்டும்‌ நீஷேதிக்கிறதா (௮) ப்ரபஞ்சத்தோடு ஈங்வரனுடைய 
கண்ணாடியில்‌ நம்‌ முகத்தின்‌ ப்ரதிபிம்பம்‌ காண்கிறோம்‌. அத்வைதிகள்‌, கண்ணாடிக்கு வெளியிலுள்ள 
வஸ்து ப்ரஹ்மம்‌ எனில்‌, கண்ணாடி அவித்யை; ப்ரதிபிம்பம்‌ ஜீவன்‌ என்று ஒப்புசொல்லி, ப்ரதிபிம்பம்‌ 
உண்மையன்று; அப்படியே நாம்‌ காணும்‌ பொருள்களும்‌ உண்மையன்று என்கிறார்கள்‌. அவர்களில்‌ 
வேறு சிலர்‌ ஜ்ஞானமாகிற ப்ரஹ்மம்‌ தவிர மற்ற எல்லாம்‌ மித்யை பொய்‌. ஆக “கத்‌ த்வமஸி' எனும்‌ 
வேதவாக்யமும்‌ பொய்‌. அதனால்‌ அவித்யை போவதாகிற உண்மையான காரியம்‌ உண்டாகிறது 
என்கின்றனர்‌. பொய்யால்‌ உண்மையானதை அறியமுடியாதே என்னில்‌ - கண்ணாடியில்‌ தோன்றும்‌ 
ப்ரதிபிம்பத்தைக்‌ கொண்டு நம்‌ முகத்தை அறிகிறோமே. ப்ரதீபிம்பம்‌ எபாய்‌. நம்‌ முகம்‌ உண்மை. ஆக 
பொய்யால்‌ உண்மை தெரிகிறதே என்கிறார்கள்‌. கண்ணாடியில்‌ தெரியும்‌ முகத்தின்‌ ஜ்ஞானத்தாலே 
நம்‌ முகத்தை அறிகிறோம்‌. ஞானம்‌ உண்மையானது. நம்‌ மதப்படி உண்மையானதினால்‌ 
உண்மையானதை அறிகிறோம்‌. அவன்‌ மதத்தில்‌ கண்ணாடியில்‌ தோன்றும்‌ ப்ரதிபிம்பமும்‌ பபாய்‌: அவன்‌ 
முகமும்‌ பொய்‌. எல்லாம்‌ பொய்‌ என்கிறவன்‌ வார்த்தையும்‌ பொய்யாகி உலகம்‌ மெய்யாகவே நிற்கும்‌. 
பொய்‌ பாம்புக்கு விஷம்‌ உண்டோ? கண்ணாடியில்‌ முகத்தைப்‌ பார்க்கும்போது, முகம்‌ தோன்றுவது 
ஸத்யம்தான்‌. கண்ணாடி ஸ்வச்சமாய்‌ இருப்பதால்‌ கண்ணிலிருந்து போகும்‌ கீரணங்கள்‌ அதில்பட்டு திரும்பி 
வருகின்றன. மற்ற வஸ்துக்கள்‌ இப்படி கல்லாய்‌ கரங்கள்‌ திரும்பி வருவதில்லை. 


ரக்ஷகத்வாதீ குணங்களையும்‌ நீஷேதிக்கிறதா? ப்ரபஞ்சத்தை மட்டும்‌ நிஷேதிக்கிறது என்றால்‌, . 
ஈங்வரனுடைய ரக்ஷகத்வாதி குணங்கள்‌ ஒப்புக்‌ கொள்ளப்பட்டதாகிறது. ஒப்புக்கொண்டால்‌, 
ஈஸ்வரன்‌ எதை ரக்ஷிக்கிறான்‌? ப்ரஹ்மம்‌ அத்விதீயம்‌ என்பதற்கு பொருந்தாது. அந்த 
குணங்களையும்‌ நிஷேதிக்கிறது என்றால்‌ அப்போது ஈங்வரனுக்கும்‌ ஜகத்துக்கும்‌ கீழ்ச்‌ 
சொன்ன ஸம்பந்த விசேஷங்களை விதிக்கிற வாக்யங்கள்‌ வ்யர்த்தமாய்‌ விடும்‌. ஆகையால்‌ 
ப்ரபஞ்சத்தை நீஷேதிப்பது போல்‌ தோன்றும்‌ வாக்யங்களுக்கு ப்ரபஞ்ச நீஷேதத்தில்‌ தாத்பர்யம்‌ 
கொள்ளுகை அநுபபந்நம்‌ பொருந்தாது) 


ஐகத்துக்கும்‌ ஈங்வரனுக்கும்‌ பலவித ஸம்பந்தங்களைச்‌ சொல்லும்‌ வாக்யங்கள்‌ 
'ப்ரபஞ்சம்‌ ஈஸ்வரனுக்கு அதீனமாய்‌ இருப்பது' என்பதை அறிவிக்கின்றன. 'ப்ரபஞ்ச நிஷேத 
வாக்யங்கள்‌ ப்ரபஞ்சத்திற்கு ஸ்வாதந்த்ர்யத்தை நிஷேதிக்கின்றன்‌' என்று கொள்ளுகையே 
உசிதம்‌. ப்ரபஞ்சம்‌ ஈங்வரனுக்குப்‌ பரதந்த்ரப்பட்டது எனும்போது எல்லா ங்ருதிவாக்யங்களும்‌ 
ஸார்த்தகமாகின்றன (ரயோஜனத்தோடு கூடியதாகிறது. 

ப்ரஹ்மம்‌ அத்விதீயம்‌ என்பதற்கு ப்ரஹ்மத்தைத்‌ தவிர இரண்டாவது வஸ்து இல்லை 
என்று அர்த்தமில்லை. ப்ரஹ்மத்தைக்காட்டிலும்‌ ஒரு ப்ரகாரத்தாலும்‌ உயர்ந்த வஸ்து 
இல்லை என்றே அர்த்தமாகும்‌. அத்விதீயம்‌ என்பதற்கு சிலவிடங்களில்‌ தன்னோடு ஸமமான 
இரண்டாவது இல்லை என்று பொருளாகும்‌. ஜகத்‌ காரணத்தைச்‌ சொல்லும்‌ இடத்தில்‌ இந்த 
பதத்திற்கு தன்னையொழிய நீமித்த காரணம்‌ வேறில்லை என்று பொருளாகும்‌. பானைக்கு 
குயவன்‌ நீமித்த காரணம்‌; மண்‌ உபாதான காரணம்‌. 


சில புராணங்கள்‌ “ஸ்வப்நத்தில்‌ காணும்‌ வஸ்துக்கள்‌ போன்றது இந்த ப்ரபஞ்சம்‌: 
என்பதற்கு இந்த உலகம்‌ தோன்றுவதும்‌ மறைந்து போவதுமாய்‌ இருப்பதால்‌ “அஸ்திரம்‌: 
௫லையற்றது என்பதில்‌ தாத்பர்யமே தவிர, ப்ரபஞ்சம்‌ “அஸத்யம்‌' என்று சொல்கிறதன்று. ஆக, 
ஒரு ப்ரமாணத்தாலும்‌ ப்ரபஞ்சம்‌ இல்லை என்ற புத்தி பிறக்கிறதில்லையாகையால்‌, ப்ரபஞ்சம்‌ 
ஸத்யம்‌ என்றே ஸித்திக்கிறது. ஸ்வப்நத்தில்‌ உண்டாகும்‌ ஜ்ஞாநம்‌ ஸத்யம்‌ என்பதுபோல்‌, 
கனவில்‌ காணும்‌ பதார்த்தங்களும்‌ உண்மையே, அவை ஈஸ்வர ஸ்ருஷ்டமாகையாலே. 
ப்ருஹதாரண்யக உபநிஷத்தில்‌ 'பரமாத்மா ஸ்வப்நம்‌ காண்பவனால்‌ அநுபவிக்கப்படுகிற 
உண்மையான பொருள்களையேஸ்ருஷ்டிக்கிறான்‌' என்று ஓதப்பட்டுள்ளது. லோகாநுபவத்தில்‌ 
அவைகள்‌ ஜாக்ரத்‌ தஸையில்‌ தோன்றாது கண்டது யாவும்‌ ப்ராந்தி போல்‌ தோன்றினாலும்‌, 
ங்ருதியில்‌ ஈஸ்வரன்‌ ஸ்ருஷ்டிக்கிறான்‌' என்கிற ஸ்ருஷ்டி மப்தத்தால்‌ அறிவிக்கப்படும்‌ 
ஏதோ ஒரு விதமான அநீர்வாச்யமும்‌ லோக விஜாதீயமும்‌, நினைக்க நினைக்க கேவலம்‌ 
ஆங்சர்யமயமும்‌ ஒரு அஸ்திரமுமான இருப்பையும்‌ ஒப்புக்கொள்ளவேணும்‌. ஸ்வப்ந 
வஸ்துக்கள்‌ "மின்னின்‌ நீலையில' என்கீறபடி அஸ்திரம்‌ எனலாம்‌. ஆனால்‌ மித்யை அல்ல. 
(சிலவிடங்களில்‌ ஸ்வப்ந பதார்த்தங்கள்‌ அஸத்யமென்று ஒப்புக்கொண்டு அப்யுபகம வாதம்‌ 
செய்வதுண்டு) 
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ஜகதீஙய்வரன்‌ ஸ்ரீமந்‌ நாராயணனே: இந்த ப்ரபஞ்சத்திற்கு ஈஸ்வரன்‌ ம்ரீய:பதியான 
ஸ்ரீமந்‌ நாராயணனே. இவனுக்காரு ஈங்வரனில்லை. இவன்‌ ப்ரபஞ்சத்தீற்கு ஈஸ்வரன்‌, 
ஆத்மேயவரன்‌ என்று நாராயண அநுவாகத்தீல்‌ சொல்லப்பட்டுள்ளது. ஆத்மேங்வரன்‌ 
என்றால்‌ 'தனக்குத்தானே ஈங்வரன்‌', 'தனக்கு வேறு ஈஸ்வரன்‌ இல்லாதவன்‌” என்று பொருள்‌. 


'ச்வேதாச்வதர உபநிஷத்தில்‌ சிவனுக்கு ஜகத்‌ ஈங்வரத்வம்‌ சொல்வதுபோல்‌ 
காண்கிறதேபென்னில்‌, அங்குள்ள சிவ சப்தம்‌ 'ஸுத்தன்‌ 'க்ஷேமத்தைச்‌ செய்பவன்‌: 
என்று பொருளாய்‌ நாராயணனையே சொல்வதாகும்‌. 'ப்ரபஞ்சத்திற்கு ஒருவனே சாஸ்தா 
(ள்கிறவன்‌ - வஸ்துக்களை தன்‌ இஷ்டப்படி உபயோகப்படுத்திக்‌ கொள்ளவல்லவண்‌. 
இரண்டாவது சாஸ்தா கிடையாது. 


நாராயண சப்தத்திற்கு ருத்திரன்‌ பொருள்‌' என்று சொல்லி ருத்திரனே ஜகதீங்வரன்‌ 
என்று சொல்லக்‌ கூடாதோ யென்னில்‌ - நாராயண மப்தம்‌ ஒருவனுக்கே பெயராய்‌ 
மற்றாரு தேவதையைச்‌ சொல்லமாட்டாது. சம்பு, சிவன்‌ முதலான மப்தங்கள்‌ அநேக 
அர்த்தமுள்ளவைகளாக நிகண்டுகளில்‌ சொல்லப்பட்டிருப்ப தால்‌ அந்த ஸப்தங்கள்‌ 
பொதுவானதாய்‌ நாராயணனையும்‌ சொல்லக்கூடியவை. ஆகவே ஸ்ருதிகளுக்கு 
விரோதமின்றி சொல்லக்கூடியது ஜகத்‌ ஈங்வரன்‌ ஸ்ரீமந்நாராயணன்‌ என்பதே. 


இவன்‌ ஈல்வரனாகையாவது - இப்பிரபஞ்சம்‌ எல்லாவற்றையும்‌ உடையவனாயும்‌, 
நீயமிக்கீறவனாயும்‌, ஆள்கிறவனாயும்‌ இருக்கை. ஸ்வாமித்வம்‌ முதலான இக்குணங்கள்‌ 
இவனுக்கு ஸ்வாபாவிகமாய்‌ எப்பொழுதுமுள்ளதாய்‌ இருக்கும்‌. இவனுடைய ஸ்வரூபத்தில்‌ 
கை, கால்‌ முதலிய அவயவங்களொன்றும்‌ கிடையாது. இந்த ஈங்வர ஸ்வரூபம்‌ எங்கும்‌ 
வியாபித்து இருக்கும்‌. இது பரவாத தேஸமில்லை. இப்படி யெங்கும்‌ பரவியிருந்தாலும்‌ 
ஆங்காங்குள்ள அசுத்தங்கள்‌ இதில்‌ ஒட்டாது. ஒட்டாதிருப்பதற்கீடான ஸக்தி விசேஷம்‌ இந்த 
ஸ்வரூபத்திற்கு ஸ்வாபாவிகம்‌. இது சுவர்‌ முதலிய வஸ்துக்களினாலும்‌ தடைப்படூவதில்லை. 
ஆகவே எல்லா வஸ்துக்களிலும்‌ உட்புகுந்து இருக்கும்‌. இதற்கு ராகத்வேஷாதி 
துர்க்குணங்கள்‌ ஒரு போதும்‌ கிடையாது. இந்த ஸ்வரூபம்‌ விகாரமின்றி ஏகரூபமாயும்‌ 
ஆனந்த ரூபமாயும்‌ இருக்கும்‌. சிவப்பு, வெளுப்பு, கருப்பு முதலிய வர்ண ரூபங்களற்றது. 
ஆகையால்‌ கண்ணுக்கு விஷயமாகாது. இதை ஸாஸ்த்ரத்தைக்‌ கொண்டு பரோக்ஷரூபமாயும்‌, 
யோகத்தின்‌ மூலம்‌ ப்ரத்யக்ஷமாயும்‌ காணமுடியும்‌. 


இந்த ஈஸ்வரனுக்கு ஜீவாத்மாக்களான நம்மோடு மாதா, பிதா, ப்ராதா, விங்ரம 
ஸ்தானம்‌ (இளைப்பாறுமிடம்‌, ஸுஹ்ருத்‌ (சிநேகிதன்‌, அடைய வேண்டிய பலன்‌, அதை 
* பரப்ரஹ்மத்தினுடைய ஸ்வரூப ரூப குண விபூத்யாதீகளை ஸம்சய விபர்யயமற நிர்ணயிக்கும்போது 
ஸகல மாகா ப்ரத்யய ந்யாயம்‌ கொண்டே அறுதீயிடவேணும்‌. ஸகல மாகா ப்ரத்யய ந்யாயமாவது - 
ஒரு உபநிஷத்திலே ஒரு வாக்யம்‌ ஓர்‌ அர்த்தத்தைச்‌ சொன்னால்‌, மற்ற உபநீஷத்துக்களிலும்‌ ஸஞ்சரித்து, 
அவற்றில்‌ சொல்லுகிற அர்த்தங்களுக்கு அந்யோந்யம்‌ விரோதம்‌ பிறவாதபடி விஷய விபாகம்‌ பண்ணி, 
தனக்கு அபிமதங்களான அர்த்தங்களோடே சேருமவற்றைச்‌ சேர்க்கை. ்‌ 
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அடைவிக்கிறவன்‌ என்று பல ஸம்பந்தங்கள்‌ உண்டு. ஜீவாத்மாக்களான நாம்‌ இவனுக்கு எல்லா 
கைங்கர்யங்களையும்‌ செய்யக்கடமைப்பட்டவர்கள்‌. இவனாலே எல்லா ஸமயங்களிலும்‌ 
ஆபத்துக்களினின்றும்‌ காப்பாற்றப்படுகிறோம்‌. இவன்‌ நம்மை ஆபத்துக்களினின்று 
காப்பாற்றும்போது சில ஸமயம்‌ சில சேதனர்களின்‌ மூலமும்‌, சில காலத்தில்‌ ராமக்ருஷ்ணாதி 
அவதாரங்கள்‌ எடுத்தும்‌ ரக்ஷிக்கிறான்‌. 

'தேந விநா த்ருணாக்‌_ரமபி ந சலதி (அவன்‌ ஸங்கல்பம்‌ இல்லைலயனில்‌ புல்நுணியும்‌ 
அசையாது என்கிறபடி ஈங்வர ஸங்கல்பமில்லாமல்‌ ஒரு கார்யமும்‌ நடவாது. இவன்‌ தன்‌ 
ஸங்கல்பத்தினால்‌ இந்த ஜகத்‌ ஸ்ருஷ்டி முதலான வியாபாரங்களைச்‌ செய்கிறான்‌. நாம்‌ 
செய்யும்‌ புண்யபாபங்களுக்கீடாக நமக்கு ஸுகம்‌ துக்கம்‌ முதலிய அநுபவங்களை கொடுக்க 
ப்ரபஞ்சத்திவுள்ள வஸ்துக்களை ஸ்ருஷ்டீக்கிறான்‌. இவைகளில்‌ சிலது போக்யமாயும்‌ 
பால்‌. பழம்‌ முதலியணி, சில போக ஸ்தாநமாயும்‌ ண்ணி, தாம்பாளம்‌ முதலியன, நாம்‌ 
போக்தாவாகவும்‌ ஆகிறோம்‌. சேதனர்கட்கு துக்கத்தை சில காலங்களில்‌ உண்டாக்கினபோதும்‌ 
ஸ்வபாவமாகவே உள்ள தயை விருத்தமாகமாட்டாது. நாம்‌ இவனை நம்பினாலும்‌, 
நம்பாவிட்டாலும்‌ அவன்‌ கார்யங்கள்‌ நம்மிடத்தில்‌ நடந்தே தீரும்‌. நம்பினால்‌ க்ஷேமம்‌. 

இவனுடையகுணங்கள்‌ எல்லாம்‌ 'பிறர்க்குஉதவுவதற்காகவே இருக்கிறபடியால்‌ இவனை 
கல்யாணகுணவான்‌ என்று ஸகல ங்ருதிகளும்‌, ஸ்ம்ருதீகளும்‌ சொல்கின்றன. ஸர்வஜ்ஞத்வம்‌, 
ஸர்வ மக்தித்வம்‌, *ஸத்யகாம $ஸத்யஸங்கல்பத்வங்கள்‌, பரம உதாரத்வம்‌, க்ருதஜஞதை, 
ஆங்ரிதவத்ஸலத்வம்‌, ஸெளசீல்ய ஸெளலப்யாதீகள்‌, ஆங்ரித பாரதந்த்ர்யம்‌ என்று 
எண்ணிறந்தமஹாகுணங்கள்‌ ஸர்வேங்வரனுக்கு ஸ்வபாவ ஸித்தங்கள்‌ என்று ச்வேதாங வதர 
உபநிஷத்தில்‌ சொல்லப்பட்டிருக்கிறது. இவனுக்கு அஜ்ஞானம்‌ ஒருகாலும்‌ கிடையாது. 

இப்படியிருக்கும்போது “ப்ரஹ்மம்‌ நீர்குணம்‌' என்று ங்ருதியில்‌ சொல்வதேன்‌ 
என்னில்‌:- குணமப்தம்‌ நற்குணங்களுக்கும்‌, துர்குணங்களுக்கும்‌ பொதுவானது. குணி 
என்று ஸாமாந்யமாக சிலவிடங்களிலும்‌, பல உபநிஷத்துக்களில்‌ குணங்கள்‌ விசேஷித்தும்‌ 
சொல்லியள்ளபடியால்‌, “நீர்குணம்‌' என்பதற்கு 'துர்குணம்‌ ஒன்றுமில்லை' என்றே தாத்பர்யம்‌ 
பேக்‌ யம்‌ என்பது யப்‌ தாதிகளை. பே ஈகே பகரணங்கள்‌ என்பது இந்த்ரியாத்களை. பேக. 
ஸ்தானங்கள்‌ என்கிறது தேவாதி ஙரீரங்களையும்‌ சதுர்த ம பு,வநங்களையும்‌. 
ஏ சேதநன்‌ ஈஸ்வரனின்‌ குணங்களைய நுஸந்தித்து விங்வஸித்தீருக்கக்‌ கடவன்‌. தன்‌ தோஷம்‌ கண்டு 
விலகாமைக்கு அவனது வாத்ஸல்யத்தையும்‌, அவன்‌ அப்ராப்தன்‌ என்று விலகாமைக்கு ஸ்வாமித்வத்தையும்‌, 
அவன்‌ மேன்மை கண்டு விலகாமைக்கு ஸெளசீல்யத்தையும்‌, அவன்‌ அதீந்த்ரியன்‌ என்று விலகாமைக்கு 
1 ஸத்யகாமன்‌ - தான்‌ விரும்பியதை நினைத்தபோது பெறுபவன்‌. 
$ ஸத்ய ஸங்கல்பன்‌ - தான்‌ ஸங்கல்பித்ததை ஸங்கல்பித்தபடியே நிறைவேற்றுபவன்‌. விபீஷண 
சரணாகதியில்‌, தான்‌ ஸங்கல்பித்தபடி ரக்ஷணத்தை நிறைவேற்றினான்‌. பாணாசுரனை சிக்ஷிக்கும்போது, 
சிவசுப்ரமண்யாதீகள்‌ குறுக்கே வந்து விழுந்தாலும்‌ பு தண்டித்தேவிட்டான்‌. 


கொள்ளவேணும்‌. அதவா, குணம்‌ என்று ப்ரக்ருதீயிலுள்ள ஸத்வரஜஸ்தமோ குணங்களுக்குப்‌ 
பேராய்‌, ஸர்வேங்வரனிடத்தில்‌ இந்த குணங்கள்‌ இல்லை என்றும்‌ கொள்ளலாம்‌. 


இப்படி ஸகல கல்யாண குணங்களோடு கூடியுள்ள ஸர்வேஸ்வரனுக்கு, அபராதம்‌ 
செய்பவர்களை அவர்களுடைய ஹிதத்திற்காக தண்டிப்பது ஸ்வபாவம்‌. இவவபரா தங்களை 
அவன்‌ பொறுக்கும்படிச்‌ செய்ய ஒரு புருஷகாரம்‌ உண்டு. இந்த புருஷகாரம்‌ செய்பவளை 
லக்ஷம்‌ என்கிறோம்‌. இவள்‌ அபார காருண்யம்‌ கொண்டவள்‌. இவள்‌ வனும்‌ 
திவ்யமங்கள விக்ரஹத்தில்‌ தானொரு ஒரு திவ்யமங்கள விக்ரஹத்தோடு எப்போதும்‌ 
பிரியாமல்‌ இருக்கிறாள்‌. 


(அஸ்யேஸாநா ஜக_த:' என்றும்‌ ஈங்வரீம்‌ ஸர்வபூ தாநாம்‌' என்றும்‌ ங்ருதிகளிலே 
ஈஸ வரியாக ஓதிப்‌ போருகையாலே பிராட்டி ஈஸ்வர கோடியிலேயாகக்‌ குறையன்‌னைன்னில்‌, 
அப்போது நாட்டுக்கு இரண்டு ஈங்வரர்கள்‌ கூடாமையாலும்‌. “பதிம்‌ விங்வஸ்யாத்மேங்வரம்‌' 
க்ஷராத்மாெள ஈ௱தே தே_வஏக: என்று தொடங்கியுண்டான ப்ரமாண பரம்பரைகளுக்கு 
விரோதம்‌ பிறக்கையாலும்‌ ஈங்வரத்வம்‌ கூடாது. அங்கு ஓதீப்போருகிற ஈங்வரத்வம்‌ பத்நீத்வ 
நீபந்தநமாகக்கடவது. ராஷமஹிஷியை ஸோபசாரமாகச்‌ சொல்லாதபோது அவனுடைய 
ரோஷத்துக்கிலக்காமித்தனையிறே. ஈஸ்வரன்‌ லக்ஷ்மீவிமிஷ்டனாயிறே காரணபூதனாகிறது. 
ஆகையால்‌ இவளுக்கும்‌ காரணத்வத்தீலே அந்வயம்‌ உண்டாகக்‌ குறையென்‌? என்னில்‌ 
- அவன்‌ லீலா விபூதியை ஸ்ருஷ்டிக்கும்போது நீத்யவிபூதி விமிஷ்டணயிறே இருப்பது. 
அப்போது நீத்யவிபூதிக்கும்‌ காரணத்வம்‌ சொல்லலாமோ? காரணவஸ்துவே உபாஸ்யமும்‌ 
மரண்யமுமாகையாலே இவளுக்கு உபாயபாவத்தில்‌ அந்வயமில்லை. ஆயின்‌ 
ஈஸ்வரனது ஜகத்ஸ்ருஷ்டி லீலையில்‌ இவளுக்கு எவ்வித அந்வயமுமில்லையோவவனில்‌, 
அநுமோதநத்தால்‌ வரும்‌ அந்வயம்‌ உண்டு. 


பின்‌ இவள்‌ சேதந ஸமாநையோவென்னில்‌, அப்படியன்று. ப ,த,க ரிற்காட்டில்‌ முக்தர்‌ 
வ்யாவ்ருத்தர்‌. முக்தரிற்காட்டில்‌ நீத்யர்‌ வ்யாவ்ருத்தர்‌. நீத்யரிற்காட்டில்‌ அநந்த க ர௬ுடாதீ கள்‌ 
வ்யாவ்ருத்தர்‌. அவர்களிற்காட்டில்‌ தே. வீஜநங்கள்‌ வ்யாவ்ருத்தர்‌. தேவீஜநங்களிற்காட்டில்‌ 
பூ,நீளைகள்‌ வ்யாவ்ருத்தர்‌. பூநீளைகளிற்காட்டில்‌ இவள்‌ வ்யாவ்ருத்தை. ஆகையிறே 
உபயவிபூதிக்கும்‌ ஈம்‌ வரியாய்ப்போருகிறது. இவளுக்கு ஸ்வரூபத்தாலே சேதந ஸாம்யம்‌ 
உண்டு. ஸ்வபாவத்தாலே ஈங்வர ஸாம்யம்‌ உண்டு. கு_வயத்தில்‌ சரண: என்று ஏகவசன 
ப்ரயோகமிருந்தால்‌, ஜாத்யேக வசனமாய்க்‌ கொண்டு ஜாதிஎயாருமையைத்‌ கொண்டு 
பிராட்டியினுடைய திருவடிகளையும்‌ சேர்த்து அவளுக்கு உபாயத்வம்‌ கொள்ளக்கூடும்‌. 
சரணாந்‌ என்று பஹுவசன ப்ரயோகமிருந்தானும்‌, பிராட்டியினுடைய திருவடிகளையும்‌ 
சேர்த்து அவளுக்கு உபாயத்வம்‌ கொள்ளக்கூடும்‌. அவ்வாறின்றி சரண என்று த்விவசன 
ப்ரயோகமேயிருப்பதால்‌ (த்விவசனம்‌ இரணடுக்குமேல்‌ ஸஹியாததால்‌ நாராயணனது 
இரண்டு திருவடிகளையே சொல்லிற்றாகையால்‌ விசேஷணபூதையான பிராட்டிக்கு 
உபாயத்வமில்லை; புருஷகாரத்வமே அஸாதாரண தர்மம்‌. 
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'வேரி மாறாத பூமேலிருப்பாள்‌ வினைதீர்க்கும்‌' கருவாய்‌. 4.5.1] இத்யாதி உபாயத்வ 
தரத்‌ ங்களா வாக்யங்களுக்கு க டகத்வத்திலேயே தாத்பர்யம்‌. புருஷகார ப_லத்தாலே 
அவனைக்கொண்டூ ஐஸ்வர்யாதிகளைக்‌ கொடுப்பிப்பள்‌: புருஷகாரபூதையான அவளுக்காக 
அவன்கொடுக்கும்‌. களைவாய்‌ துன்பம்‌களையாதொழிவாய்களைகண்‌ மற்றிலேன்‌ (திருவாய்‌. 
5.8.8 என்கிறவருடைய உக்தியாகையாலே, கொடுப்பித்தவனை உபகார ஸ்ம்ருதியாலே 
'நீயே கொடுத்தாய்‌' என்னுமாப்போலே, வினைதீர்ப்பிக்குமுவளை “வினை தீர்க்கும்‌' என்கிறபடி. 
இத்தீருவாய்‌மாழியை அநுஸந்திப்போர்‌ திறத்தில்‌ அநிஷ்ட நிவாரணாதிகளை “நானே 
பண்ணவேணும்‌, நானே பண்ணவேணும்‌' என்றிப்படி திவ்யதம்பதிக்குள்ள ஆதராதியயமே 
பொருளாகக்கடவது. பிராட்டிக்கு புருஷகாரத்வமே ஸ்வரூபம்‌) 


ஸ்ரீமந்‌ நாராயணனுக்கு ஸர்வமும்‌ சரீரம்‌: 'பரப்ரஹ்மம்‌' 'பரமாத்மா' என்றெல்லாம்‌ 
உபநீஷத்துக்களில்‌ சொல்லப்படுபவன்‌ நாராயணனே என்று நாராயண அநுவாகம்‌ 
சொல்கிறது. இவனிடத்தில்‌ பெருமையுள்ள அநேக குணங்கள்‌ இருப்பதால்‌ இவன்‌ 'ப்ரஹ்மம்‌' 
எனப்படுகிறான்‌. இதனால்‌ நீர்குணப்ரஹ்மம்‌ என்று ஒன்று கிடையாது என்று தெரிகிறது. இந்த 
குணங்களைல்லாம்‌ இவனுக்கு ஸ்வாபாவிகம்‌ என்று ச்வேதாச்வதர உபநிஷத்‌ சொல்கிறது. 


சேதநாசேதன ரூபமான ஸர்வ ப்ரபஞ்சமும்‌ இவனுக்கு சரீரமாயிருக்கும்‌. கை, கால்‌ 
முதலிய அங்கங்களோடும்‌, கண்‌, காது முதலிய இந்திரியங்களோடும்‌ கூடினதன்றோ சரீரம்‌. 
அப்படியில்லாத இந்த சேதநாசேதன வஸ்துக்களை சரீரம்‌ என்று சொல்வது எப்படிவயன்னில்‌, 
மனுஷ்ய சரீரம்‌ ஒருவிதம்‌; பசு பக்ஷி சரீரம்‌ ஒருவிதம்‌; பாம்பு தேள்‌ சரீரம்‌ ஒரு விதம்‌; செடி, கொடி, 
புல்‌, மலை சரீரம்‌ ஒருவிதம்‌. இவைகளெல்லாம்‌ சரீரம்‌ என்றே லோகத்திலும்‌ சாஸ்த்ரத்திலும்‌ 
வ்யவஹாரம்‌ இருக்கிறது. 


“ப்ருஹதாரண்யக உபநிஷத்தில்‌ அந்தர்யாமி ப்ராஹ்மணத்தில்‌ - ப்ருதிவி, ஜலம்‌, 
தேஜஸ்‌, வாயு, ஆகாசம்‌ ஆகிய பூதங்களையும்‌ அவற்றின்‌ விகாரமான பெளதீகங்களையும்‌, 


ய்‌ 'அதாத ஆதே ஸோ நேதி நேதி' எனும்‌ வாக்யம்‌ ப்ருஹதாரண்யத்தில்‌ உள்ளது. ப்ரஹ்மத்திற்கு இரண்டு 
சரீரங்கள்‌ உண்டு. ஒன்று மூர்த்தம்‌ - உருவமுள்ளது, மற்றொன்று அமூர்த்தம்‌ - உருவமற்றது என்று 
சொல்லி, பிறகு 'நேதி நேதி' எனும்‌ வாக்யம்‌ ஓதப்படுகிறது. இவ்வாக்யத்திற்கு அத்வைதிகள்‌ சொல்லும்‌ 
பொருளாவது - இங்கு செய்யப்படும்‌ உபதேஸம்‌ என்னவென்றால்‌ இப்படிப்பட்டதன்று, இப்படிப்பட்டதன்று 
என்பதுதான்‌. அதாவது முன்சொன்ன சரீரங்கள்‌ ப்ரஹ்மத்தீற்கு இல்லை என்று மறுக்கிறது. 

இது தவறு. இங்கு 'நேதி நேதி என்பதால்‌ 'ப்ரஹ்மத்தின்‌ சரீரம்‌ இவ்வளவு மாத்தீரமல்ல இவ்வளவு மாத்தீரமல்ல' 
என்று அளவுடைமையைத்‌ தள்ளுவதாகவே அர்த்தம்‌ ககாள்ள வேணும்‌. சேற்றை பூசிக்கொண்டு பிறகு 
அதை அலம்புவதைக்‌ காட்டிலும்‌ சேற்றைத்‌ தொடாமலிருப்பதே சிறந்ததாகும்‌. அதுபோல்‌ புதிதாக ஒன்றை 
உபதேயம்‌ செய்துவிட்ட, பிறகு அது பொய்‌ என்று கூறுவதைக்‌ காட்டிலும்‌, உபதேஸம்‌ செய்யாமலிருப்பதே 
நன்றாகும்‌. ஒருவன்‌ ஒருவனுக்குத்‌ தோன்றியுள்ள ப்ரமத்தை போக்க வேண்டூமே தவிர, இல்லாத ப்ரமத்தை 
உண்டாக்கி அதைப்போக்க முயல்வதைக்‌ காண்கிறோமல்லோம்‌. ஆக, இங்கு “பரமாத்மாவுக்கு சரீரங்கள்‌ 
உண்டு என்று சொல்லி, பின்னர்‌ அவை அவனுக்கு இல்லை என்கிறது' என்பது பொருந்தாது. மேலும்‌, 
இப்படிக்‌ கூறிய பிறகு 'ஸத்யஸ்ய ஸத்யம்‌' இத்யாதியால்‌ ப்ரஹ்மத்துக்கு பல குணங்களும்‌ ஓதப்படூகிறது. 
ஆக, 'நேதி நேதி' எனும்‌ வாக்யம்‌ ப்ரஹ்மத்துக்கு முன்‌ சொன்ன ரூபம்‌ முதலானவற்றைத்‌ தள்ளுவதல்ல; 
இவ்வளவுதான்‌ என்பதை நிஷேதம்‌ செய்கிறது என்றே கூறவேணும்‌. நேதி நேதி - குணக்கடலிறே. 
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ஜவாத்மாவையும்‌ தனித்தனியே எடுத்து ஒவ்வொன்றும்‌ பரமாத்மாவிற்கு சரீரம்‌ என்று 
ஆதரவு தோற்றும்படி அடிக்கடி சொல்லியுள்ளது. இப்படியே ஸுபால உபநிஷத்திலும்‌ 
ப்ருதில முதலியவை பரமாத்மாவுக்கு சரீரம்‌ என்று சொல்லப்பட்டுள்ளது. இந்த விஷயம்‌ 
திருப்பித்‌ தீருப்பி சொல்லப்பட்டுள்ளதாலும்‌, மற்றொரு ப்ரமாணத்தால்‌ (அதாவது ப்ரத்யக்ஷம்‌, 
அநுமாநம்‌ இவற்றால்‌ அறிய முடியாமல்‌ இருப்பதாலும்‌, “இவைகள்‌ சரீரம்‌; அவன்‌ உள்புகுந்து 
நியமிக்கீறான்‌' என்று யுக்தியை கொண்டு உபபாதநம்‌ ௫ரூபணம்‌சய்கையாலும்‌, இம்மூன்று 
லிங்கங்களைக்‌ கொண்டு, இந்த சராசரங்களல்லாம்‌ பரமாத்மாவுக்கு சரீரம்‌ என்பதை 
ஒப்புக்கொள்ளவேணும்‌. 

ஒரு சேதனனோடூ சேர்க்கையுள்ளவரையில்‌ இருந்து, அவனைப்‌ பிரிந்தால்‌ 
அழிந்துபோகும்‌ யோக்யதையுள்ள ஆகாரத்தோடு கூடியிருக்கும்‌ த்ரவ்யம்‌ அச்சேதனனுக்கு 
சரீரம்‌. இந்த சரீரமானது ஜீவாத்மாவோடு ஸம்பந்தித்து, அந்த ஸம்பந்தம்‌ உள்ள வரையில்‌ 
இருந்து, ஜீவாத்மா இதை விட்டுப்பிரிந்தால்‌ அழிந்துபோகிறது. இதற்கு காரணம்‌ இந்த ஜீவன்‌ 
இந்த சரீரத்திற்குள்‌ புகுந்து தன்‌ ஸ்வரூபத்தாலும்‌ தன்‌ ஜ்ஞானத்தாலும்‌ இந்த சரீரத்தின்‌ 
ஆகாரம்‌ குலையாதபடி தரிக்கிறான்‌ என்பதே. 

ஸத்வ ரஜஸ்‌ தமோ குணங்கள்‌ உள்ளதால்‌, இந்த ப்ரபஞ்சகளுக்கல்லாம்‌ 
மூலகாரணமான ப்ரக்ருதி என்று சொல்லப்படும்‌ வஸ்து பரிணாம தசையில்‌ ஒரு விகாரத்தை 
அடைகிறது. இந்த விகாரம்‌ தான்‌ சரீரம்‌. ஜீவன்‌ தன்‌ புண்யபாப கர்மங்களுக்கும்‌ 
ப_லங்களாக ஸுகது:க்கங்களை அநுபவிக்க இந்த சரீரத்தில்‌ புகுந்து தன்‌ ஸ்வரூபத்தாலும்‌ 


“அநேந ஜவநே ஆத்மநூ$நுப்ரவிங்ய நாமரூபே வ்யாகரவாணி' சந்‌) என்‌ அம்யமான இந்த ஜீவாத்மாவின்‌ 
வழியாக உட்புகுந்து அவைகளுக்கு பெயரையும்‌ வடிவத்தையும்‌ உண்டு பண்ணுகிறேன்‌. இது இரண்டாவது 
நிலையான வ்யஷ்டி ஸ்ருஷ்டியைச்‌ செய்வதற்காக ஏற்பட்ட ஸங்கல்பம்‌. *ஒவ்வொன்றுக்குள்ளும்‌ உட்புகுந்து 
பெயரையும்‌ வடிவத்தையும்‌ உண்டு பண்ணுகிறேன்‌ என்கையால்‌, குடத்திற்கு குடம்‌ என்னும்‌ பெயரும்‌ அதன்‌ 
வடிவமும்‌ பகவானுடைய அருப்ரவேயத்தால்‌ ஏற்படுகின்றன என்று சொன்னதாகிறது. ஆகையால்‌, அவ்வாறு 
ஏற்படும்‌ பெயரும்‌ உருவமும்‌ அந்த பதார்த்தத்தை குறிப்பதுடன்‌ நின்று விடாமல்‌, அந்த பதார்த்தத்திற்குள்‌ 
உட்புகுந்தீருக்கும்‌ பகவான்‌ வரை செல்லும்‌. இந்த வேதாந்த ஜ்ஞானம்‌ இல்லாமையால்‌, எலகிகர்‌ 
ப்ரஹ்மம்‌ வரையில்‌ பொருள்‌ கொள்ளாமல்‌ பதார்த்தங்கள்‌ அந்தந்த பொருள்களோடு நின்றுவிடுகின்றன 

ப்ரஹ்மாத்மக ஜீவாநுப்ரவேயம்‌ இல்லாவிட்டால்‌ ஒரு வஸ்துவுக்கும்‌ நாமம்‌, வடிவம்‌ என்பவை 
ஸித்திக்கமாட்டா. இது தொடர்பாக சொல்ல வேண்டிய தொன்றுண்டு: ஒரு ப்ராணி இறந்து விடுகிறது. 
ஜீவன்‌ ப்ராணியின்‌ உடலை விட்டுப்போனபிறகும்‌, அந்த ப்றாணியின்‌ சரீரத்திற்கு நாமமும்‌ வடிவமும்‌ 
இருக்கின்றபடியால்‌, அது ம்ருதமாக இறந்த நிலையில்‌ இருந்தபோதிலும்‌ அந்த ம்ருத சரீராவஸ்தைக்கு 
நிலைக்களனாக உள்ள மற்ஹாரு அல்ப உயிர்நிலையை உடைய ஜீவன்‌ அதில்‌ இருக்கிறது என்ன வேணும்‌. 
வ்ருக்ஷத்தில்‌ ஒரு ஜீவன்‌ உள்ளது. அதில்‌ ஒரு கிளை வெட்டப்பட்டு காஷ்டமான (ட்டையாணி பிறகும்‌ அந்த 
மரத்துண்டில்‌ மற்றொரு ஜீவன்‌ இருக்கிறது என்று சொன்னதாகிறது. இது வியப்புக்குரியதே. மற்ஹாரு 
விஷயம்‌: இந்த ப்ரஹ்மாத்மக ஜீவ அநுப்ரவேமம்‌ வ்யஷ்டி ஸ்ருஷ்டியில்‌ மட்டுமே. ஸமஸஷ்டி ஸ்ருஷ்டியில்‌ 
ஸ்ரூஷ்டிக்கப்படுமவைகளுக்கு ப்ரஹ்மாநுப்ரவேயும்‌ மட்டுமே உண்டு, ஜீவாநுப்ரவேஸம்‌ கிடையாது. 
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தன்‌ ஜ்ஞானத்தாலும்‌ இதைத்‌ தாங்குகீறான்‌. விழித்திருக்கும்‌ தசையில்‌ தன்‌ ஜ்ஞானத்தாலும்‌, 
தூங்கும்போது ப்ரபஞ்ச ஜ்ஞானமில்லையாதலால்‌ தன்‌ ஸ்வரூபத்தானும்‌ அதன்‌ உருவம்‌ 
குலையாதபடி தாங்குகிறான்‌. ஜீவன்‌ சரீரத்தை விட்டுப்பிரிந்தால்‌ சரீரம்‌ உருக்குலைந்து 
அழிகிறது. ப்ருத்வீ, அப்பு, தேயு, வாயு, ஆகாசம்‌ முதலான பூதங்களுக்கும்‌ அந்த 
பூதங்களின்‌ பரிணாமமான்‌ பெளதிக பதார்த்தங்களுக்கும்‌ எப்போதும்‌ ஈஸ்வரனை விட்டுப்‌ 
பிரிவில்லை. பிரிந்தால்‌ அழிந்து போகும்‌. இவை யாவும்‌ ஈற்வரனுடைய ஸங்கல்பத்தால்‌ 
தரிக்கப்பட்டிருக்கிறது. அவன்‌ “இவை மாறுபாடு அடையக்கடவது' என்று ஸங்கல்பித்தால்‌ 
ரூபம்‌ மாறுபாடு அடையும்‌. 


ஜீவாத்மாவும்‌, ஈங்வரனுடைய நித்ய ஸங்கல்பத்தால்‌ ஸ்வரூபம்‌ குலையாதபடி 
தாங்கப்படுகீறான்‌. ஈங்வரன்‌ ஸங்கல்பம்‌ இல்லையாகில்‌ குலைந்துவிடும்‌. இப்படி 
சேதநாசேதனங்கள்‌ ஈஸ்வரனுக்கு பரதந்த்ரமாயுள்ளன. ஆக்‌ எல்லா வஸ்துக்களும்‌ 
அவனுக்கு சரீரமாயிருக்கின்றன. பரமாத்மா எல்லா வஸ்துக்களுக்கும்‌ ஆத்மாவாகீறான்‌. 


ஆத்மாவாவது, தன்‌ ஸ்வரூபத்தாலும்‌ ஜ்ஞாநத்தாலும்‌ தரிக்கிறவன்‌. எந்த வஸ்துவை 
எவன்‌ இப்படி தரிக்கிறானோ அந்த வஸ்துவுக்கு அவன்‌ ஆத்மா. இவை ஸ்ருதி ஸித்தம்‌. 
இந்த சரீர ஆத்ம பாவமே நம்‌ ஸித்தாந்தத்தீற்கு முக்யாம்மம்‌. இதையறியவே ஜீவனுக்கும்‌ 
ஈங்வரனுக்கும்‌ அபேதம்‌ சொல்வதுபோல்‌ தோன்றும்‌ ஸ்ருதி வாக்யங்களின்‌ வாஸ்தவ 
தாத்பர்யம்‌ நன்றாய்‌ புலப்படும்‌. அதாவது, ஈம்‌ வரன்‌, ஸர்வ-அசேதன சரீரகன்‌; ஸர்வ-சேதந 
சரீரகன்‌' என்பது. 


ஜீவ-ஈங்வர பேத, நிரூபணம்‌: ஜீவாத்மாவின்‌ ஸ்வரூபம்‌ ஸ்வபாவத்திலே அணு. 
ஆகையால்‌ ஸஞ்சாரத்தோடூ கூடியது. ப்ரஹ்மத்தின்‌ ஸ்வரூபம்‌ ஸ்வபாவத்திலே விபு 
(எங்கும்‌ பரவியிருப்பது. அதனால்‌ ஸஞ்சாரம்‌ என்ற பேச்சே இல்லை. ஜீவாத்மாவின்‌ அணு 
ஸ்வரூபம்‌ மாறுதலின்றி ஏக ரூபமாயிருப்பது. இதன்‌ ஸ்வரூபம்‌ அநுபவிக்க அநுபவிக்க 
த்ருப்தியில்லாதபடி ஆனந்த ரூபமாயிருக்கும்‌. ஆனால்‌ ஈற்வர ஸ்வரூபாநுபவ 
ஆனந்தத்திற்கும்‌, ஜீவாத்ம ஸ்வரூபாநுபவ ஆனந்தத்திற்கும்‌ மேருமலைக்கும்‌ கடகுக்கும்‌ 
போல தாரதம்யம்‌ உண்டு. ஜீவாத்ம ஸ்வரூபத்தில்‌ கைகால்‌ முதலிய அவயவம்‌ ஒன்றும்‌ 
கிடையாது. வெளியில்‌ காணும்‌ வஸ்துக்கள்‌ ஜடங்கள்‌. தன்னைத்தானே காட்டாது. 
தன்னைக்காட்டிக்‌ கொடுப்பதற்கு வேறொரு வெளிச்சத்தை அபேக்ஷிக்கும்‌. ஆனால்‌ 
ஜீவஸ்வரூபமோ எப்போதும்‌ "நான்‌, 'நான்‌' என்று தானே தன்னைத்‌ தனக்குக்‌ காட்டும்‌. 
இதனால்தான்‌ ஆத்மாவை ஜ்ஞான ஸ்வரூபம்‌ என்கிறோம்‌. ஈற்வர ஸ்வரூபமும்‌ 
இப்படிப்பட்டதே. ஆனால்‌ இந்த ஜீவ ஈஸ்வர ஸ்வரூபங்கள்‌ அயலாருக்கு தன்னைக்‌ 
காட்டும்போது அவரவர்களுடைய ஜ்ஞானத்தை அபேச்ஷிக்கும்‌. ஆக, ஆத்மஸ்வரூபம்‌ 
தன்னைத்தானே அறியும்‌ தன்மையுடையது என்றறிந்தோம்‌. 
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ஆனால்‌ இது தன்னைக்‌ காட்டிலும்‌ வேஹாரு வஸ்துவை அறிவதற்கு தர்மபூத 
ஜ்ஞாநம்‌ என்று வேறொரு வஸ்துவைக்‌ கொண்டுள்ளது. இந்த தர்மபூத ஜ்ஞாநம்‌ தீபத்திற்கு 
ப்ரபை ப்ரகாசம்‌ போல்‌ எப்போதும்‌ ஆத்ம ஸ்வரூபத்தை ஆல்ரயித்தேயிருந்து வெளியிலும்‌ 
பரவும்‌ தன்மையுடையது. இதுவும்‌ அழிவில்லாதது. இந்த தர்மபூத ஜ்ஞானத்தால்தான்‌ 
நாம்‌ வெளியிலுள்ள வஸ்துக்களை அறியமுடிகிறது. இந்த ஜ்ஞாநம்‌ கண்முதலான 
ஜ்ஞானேந்திரியம்‌ வழியே வெளியே பரவும்போது எதிரிலுள்ள வஸ்துவுடன்‌ ஸம்பந்தீக்கும்‌. 
இந்த ஜ்ஞாநம்‌ நேரிலிருக்கும்‌ வஸ்துவை 'இது' என்றும்‌, தன்னை *பார்க்கீறேன்‌' என்றும்‌ 
காட்டும்‌. அப்போது “இதை நான்‌ பார்க்கிறேன்‌' என்கிற ஜ்ஞாநம்‌ உண்டாகிறது. இந்த தர்மபூத 
ஜ்ஞானத்திற்கு ஸங்கோச விகாஸங்களுண்டூு. விழித்தீருக்கும்போது மேற்சொன்னபடி 
அதுஸளியில்‌ பரவுவது விகாஸம்‌. தூங்கும்போது இது தன்னையும்‌ மற்றொரு வஸ்துவையும்‌ 
காட்டமாட்டாது. ஆத்மாவோடு அடங்கிக்கிடக்கும்‌. இதுதான்‌ ஸங்கோசம்‌. இச்சை, பரயத்னம்‌, 
ஸுகம்‌, து:க்கம்‌ இவையெல்லாம்‌ இந்த தர்மபூதஜ்ஞானத்தீன்‌ பரிணாமங்கள்‌. இந்த 
பரிணாமங்களினால்‌ ஜ்ஞாதா, கர்த்தா, போக்தா, ஸுகி, து:க்கீ என்ற வ்யவஹாரங்கள்‌ 
நடக்கின்றன. இந்த வ்யவஹாரங்கள்‌ ஆத்மாவோடு வாஸ்தவமான ஸம்பந்தத்தால்‌ 
வருவதால்‌ ப்ரமமன்று. 


மனஸ்ஸுக்கும்‌ இச்சை, ஞானம்‌ முதலிய பரிணாமங்கள்‌ உண்டு என்று ஸ்ருதி 
சொல்கிறது. சேதனன்‌ என்றால்‌ ஜ்ஞாநவான்‌. இது மன: பரிணாமமான ஜ்ஞாநத்தின்‌ 
ஸம்பந்தத்தால்‌ வந்ததன்று. ஆத்மாவுக்கு ஸ்வாபாவிக தர்மமான ஞானத்தால்‌ வந்தது. 
மன: பரிணாமமான ஜ்ஞானத்தைக்‌ கொண்டு வந்ததாகில்‌, மனஸ்ஸை சேதனம்‌ என்று 
வ்யவஹரிக்கவேணும்‌. அப்படி வ்யவஹாரம்‌ காணவில்லை. 


ஜீவாத்மாக்கள்‌ அஸங்க்யேயர்‌ குணக்கிடமுடியாதவர்கள்‌. இவர்கள்‌ எல்லோரும்‌ 
ஈங்வரனைக்காட்டினும்‌ வேறுபட்டவர்கள்‌. ஒருவருக்கொருவரும்‌ வேறுபட்டவர்கள்‌. 
கடோபநீஷத்தீல்‌, நீத்யமான ஒரு சேதனன்‌ நீத்யரான பல சேதனர்கட்கு 
அபேக்ஷிதங்களையைல்லாம்‌ செய்கிறான்‌ என்றுள்ளது. மேலும்‌ அதிலேயே “ஜீவன்‌ 
சரீரத்தோட சேர்ந்து துக்கப்படுகீறான்‌; தன்னைக்காட்டிலும்‌ வேறுபட்ட ஈஸ்வரனை எப்போது 
ஸாக்ஷாத்கரிக்கீறானோ அப்போது மோகம்‌ கழிந்தவனாகிறான்‌' என்று ஜீவ-ஈங்வர பேதம்‌ 
ஸ்பஷ்டமாய்‌ சொல்லியுள்ளது. இந்த ஜவ ஈஸ்வர பேதத்தைச்‌ சொல்லும்‌ ங்ருதிகள்‌ பலவுண்டு. 


அத்வைதிகள்‌ சொல்வதாவது: ஒரு முகத்துக்கு பல கண்ணாடிகளில்‌ ப்ரதிபிம்பம்‌ 
ஏற்படுவதுபோல, ப்ரஹ்மத்திற்கு மாயாகார்யமான பல அந்த:கரணங்களில்‌ ஏற்படும்‌ பல 
ப்ரதிபிம்பங்களே ஜீவர்கள்‌ என்கிறார்கள்‌. இது பொருந்தாது. பிரதிபிம்பத்திற்கு ஆதாரமான 
கண்ணாடி நசிந்தபோது ப்ரதிபிம்பமும்‌ நசிந்து அநீத்யமாகிறது. அதுபோல, ப்ரஹ்ம 
ப்ரதிபிம்பத்திற்கு ஆதாரமான அந்த:கரணங்கள்‌ நச்வரங்களாக ஒழியும்‌ ஸ்வபாவமுள்ளதாகு 
ஒப்புக்காள்ளப்பட்டபடியால்‌, அவை நசிந்தபோது ப்ரஹ்ம ப்ரதீபிம்பமான ஜீவர்களும்‌ நசிந்து 
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அநீத்யமாக வேண்டிவந்து, 'ஜீவர்கள்‌ நீத்யர்கள்‌' என்று சொன்னதற்கு அநுபபந்நமாய்‌ விடும்‌. 
லோகத்தில்‌ ரூபமுள்ள வஸ்துவுக்கே ப்ரதிபிம்பம்‌ காண்கிறோம்‌. ரூபமில்லாத வஸ்துவிற்கு 
கண்டதில்லை. ஆகையால்‌ ரூபமில்லாத ப்ரஹ்மத்தீன்‌ ப்ரதிபிம்பம்‌ “ஜீவர்கள்‌ என்பது 
அநுபபந்நம்‌. 'தத்‌ த்வமஸி' எனும்‌ ஸ்ருதி வாக்யத்தில்‌ ஜீவ-ப்ரஹ்மங்களுக்கு ஸ்வரூப ஐக்யம்‌ 
சொல்லப்படவில்லை. ப்ரஹ்மமே காரணமாயும்‌ காரியமாயும்‌ இருக்கிறது என்றே சொல்கிறது. 


ஜகத்‌ ஸ்ருஷ்டி க்ரமம்‌: சேதநாசேதன ரூபமான ப்ரபஞ்சமமல்லாம்‌ ப்ரஹ்மத்தீற்கு 
சரீரம்‌. இந்த சேதந அமேதனங்களுக்கு ஸ்தூலாவஸ்தை, ஸுூக்ஷ்மாவஸ்தை என்று 
இரண்டு அவஸ்தைகள்‌ உண்டு. அசேதனமான ப்ரக்ருதிக்கு ஸ்தூலாவஸ்தையயென்பது 
பஞ்ச பூதங்களாயும்‌ தேவமனுஷ்யாதி சரீரங்களாயும்‌ ஆகுகை. ஸுக்ஷ்மாவஸ்தையாவது, 
அது நிவர்த்திக்கை. சேதநனுக்கு ஸ்தூலாவஸ்தையாவது, தேவமனுஷ்யாதி சரீரங்களில்‌ 
ஸம்பந்தத்தால்‌ வரும்‌ ஞானவிகாஸம்‌. ஸுக்ஷ்மாவஸ்தையாவது, அவனுடைய ஞானத்தீற்கு 
மிகவும்‌ ஸங்கோசம்‌. அதாவது அந்த ஜ்ஞாநம்‌ ஒன்றையும்‌ க்ரஹிக்கமாட்டாதபடி இருக்கை. 
இவ்விரண்டு அவஸ்தைகளிலும்‌ சேதநாசேதனங்கள்‌ ப்ரஹ்மத்திற்கு சரீரமாகவே இருக்கும்‌. 


“ப்ரளயகாலத்தில்‌ ப்ரஹ்மத்தின்‌ சரீரமான சேதனா சேதனங்கள்‌ அதி 
ஸுக்ஷமாவஸ்தையை அடைந்து லீலா ரஸத்திற்கு உபயுக்தமாகாதபடி இருப்பதைக்கண்டு 
'ஸ்தூல சேதநாசேதன சரீரனாகக்‌ கடவேன்‌' என்று ஸங்கல்பித்து தன்‌ விசித்ர சக்தியாலே 
அசேதனத்திற்கு க்ரம க்ரமமாய்‌ தேவமனுஷ்யாதீ சரீரமாகையாகிற ஸ்தூலாவஸ்தையையும்‌, 
இந்த ஸரீர ஸம்பந்தத்தால்‌ சேதனனுக்கு ஜஞானவிகாஸ ரூபமான ஸ்தூலாவஸ்தையும்‌ 
உண்டாக்கி ஸ்தூலாவஸ்தையடைந்த சேதநாசேதன சரீரமாகீறது. இந்த அர்த்தம்‌ 
'அந்த மஹாபுருஷன்‌ ஏகாகியாய்‌ (தனியாய்‌ இருந்ததால்‌ அத்ருப்தியடைந்தான்‌. பின்‌ 
* காரணாவஸ்தையில்‌ ஜீவர்களும்‌ அசேதனமான ப்ரக்ருதியும்‌ ஸ*க்ஷ்ம நிலையில்‌ ப்ரஹ்மத்திற்கு மரீரமாக 
உள்ளன. அந்நிலையில்‌ சேதநங்கள்‌ யாவும்‌ அசேதனத்தோடூ கலந்த கட்டியாய்‌ அசேதன ப்ராயமாகவே 
இருக்கும்‌. கார்யாவஸ்தையில்‌ அசேதனமான ப்ரக்ருதி மட்டும்‌ மஹத்யாதீ 23 தத்‌ வங்களாக பரிணமிக்கிறது. 
இந்த 25 தத்வங்களுடைய பரஸ்பர சேர்க்கையினால்‌ உண்டாவது (4 லோகங்கள்‌ அடங்கிய ப்ரஹ்மாண்டம்‌. 
பஹுூஸ்யாம்‌, ப்ரஜாயேய' பஹுவாக பூலவாறாகி ஆகுவேன்‌, அதற்காக பலபடியாக பிறப்பேன்‌. இரண்டு 
விதமான ஸ்ருஷ்டி பஹுஸ்யாம்‌ - ப்ரபஞ்ச ரூபமான வ்யஷ்டி பகுத்து ஸ்ருஷ்டி. ப்ரஜாயேய - ஸமஷ்டி (கூட்டு 
ஸ்ருஷ்டி ப்ரஹ்மம்‌ அசேதனமான ப்ரக்ருதியைக்‌ கொண்டு மஹத்‌, அஹங்காரம்‌, 5 கர்மேந்த்ரியங்கள்‌, 5 
ஜ்ஞானேந்த்ரியங்கள்‌, மனஸ்‌, 5 தந்மாத்ரங்கள்‌, 5 பூதங்கள்‌ என 23 தத்வங்கனை ஸ்ருஷ்டிப்பது ஸமஷ்டி 
ஸ்ருஷ்டி. இத்தத்வங்கள்‌ யாவும்‌ ப்ரஹ்மாண்டம்‌ உண்டாவதற்கு முன்‌ உண்டாவது. அண்டம்‌ உண்டான பின்பு 
பிரமனை ஙரீரமாகக்‌ கொண்டு ஸ்ருஷ்டிக்கப்படும்‌ தேவ, மனுஷ்யாதீ வ்யஷ்டு ஸ்ருஷ்டிகளுக்கு கணக்கில்லை. 
ப்ரளய காலத்தில்‌ ப்ரக்ருதியின்‌ ஸத்வ, ரஜஸ்‌, தமோ குணங்கள்‌ ஸமமாக இருக்கும்‌. ஸ்ருஷ்டி காலத்தில்‌ 
ஒரு குணம்‌ மேலிட்டு இரண்டு குணங்கள்‌ அடங்கியிருக்கும்‌. இன்ன குணம்தான்‌ மேலிடுகிறது, இன்ன 
குணங்கள்‌ அடங்கியிருக்கின்றன என்று நியமம்‌ இல்லை. 
அஹங்கார தத்துவம்‌ - இது உடம்பையும்‌ ஆத்மாவையும்‌ அஹம்‌ நாண்‌ என்று ஒன்றாக நினைக்கும்படி 
செய்வதால்‌ அஹங்காரம்‌ எனப்படுகிறது. இச்சொல்லுக்கு உயர்ந்தவர்களிடத்தில்‌ மர்யாதை இல்லாமல்‌ 
'இருப்பதாகிய கர்வம்‌ என்ற பொருளும்‌ உண்டு. இதற்கும்‌ அஹங்கார தத்துவத்திற்கும்‌ ஸம்பந்தம்‌ இல்லை. 
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இந்த ப்ரபஞ்சத்தை ஸ்ருஷ்டித்தான்‌' என்று சொல்லும்‌ ஸ்ருதியில்‌ ஸ்பஷ்டம்‌. இங்கே 
ப்ரஹ்மத்திற்கு ஸ*க்ஷம. சிதசித்‌ சரீரம்‌ காரணாவஸ்தை; ஸ்தூல சிதசித்‌ சரீரம்‌ கார்யாவஸ்தை. 
ஆகையால்‌ காரணமும்‌ கார்யமும்‌ ஒரே ப்ரஹ்மமாகிறது. இதைத்தான்‌ சொல்கிறது “தத்‌ 
தவமஸி' வாக்யம்‌. 


சாந்தோக்ய உபநிஷத்தில்‌ - பிதா புத்ரனைப்பார்த்து, “எந்த வஸ்துவையறிந்தால்‌ 
இந்த ப்ரபஞ்சம்‌ எல்லாம்‌ அறியப்பட்டதாகுமோ, அந்த வஸ்துவை கேட்டறிந்தாயோ? என்று 
கேட்கிறான்‌. 'ஒன்றையறிந்தால்‌ எப்படி எல்லாம்‌ அறிந்ததாகும்‌' என்று புத்ரன்‌ கேட்டான்‌. ஒரு 
மண்பிண்டத்தை அறிந்தால்‌, மண்‌ விகாரமான சட்டி பானை எல்லாம்‌ அறிந்ததாகிறாப்போலே, 
அந்த வஸ்துவையறிந்தால்‌ எல்லா வஸ்துவையும்‌ அறியக்கூடும்‌' என்று பிதா சொன்னார்‌. 
அந்த வஸ்துவை தாங்களே எனக்குச்‌ சொல்ல வேணும்‌ என்று பிள்ளை கேட்க தந்‌ைத 
பதில்‌ சொல்கிறான்‌. “இந்த ப்ரபஞ்சம்‌ ஸ்ருஷ்டிக்குமுன்‌ ஒன்றான ஸத்தாய்‌ இருந்தது. அது 
நான்‌ பஹுவாகக்‌ கடவேன்‌' என்று ஸங்கல்பித்து பஞ்சபூதங்களை ஸ்ருஷ்டித்தது. பின்‌ 
அவற்றினின்று நாமரூபங்களை உடைய ப்ரபஞ்சத்தை உண்டாக்கியது. இவையாவும்‌ 
அந்த ஸத்தை மூலகாரணமாக உடைத்தானவை. அந்த “ஸத்‌ இந்த ப்ரபஞ்சத்திற்கு 
ஆத்மா' என்று சொல்லி 'தத்‌ த்வமஸி' என்று முடித்ததாக காண்கிறது. இங்கே ம்ருத்‌-பிண்ட 
த்ருஷ்டாந்தத்தினால்‌ 'ஜகத்தாகப்‌ பரிணமிக்கும்‌ வஸ்துவைத்‌ தெரிந்துகொண்டாயா' என்று 
பிதா கேட்கிறார்‌. ஜகத்ரூபமாய்‌ பரிணமித்த வஸ்துவை புத்ரனுக்குத்‌ தான்‌ சொல்கிறார்‌. 
ஜகத்காரணமான வஸ்துவைச்‌ சொல்லும்போது அது “நான்‌ பஹு*வாகக்‌ கடவேன்‌ என்று 
ஸங்கல்பித்தது ' என்று சொல்லுகிறபடியாலும்‌, 'பரப்ரஹ்மம்‌ இப்படி ஸங்கல்பித்தது' என்று 
மற்றும்‌ பல உபநீஷத்துக்களில்‌ சொல்லுகிறபடியாலும்‌, இங்கே காரணமாகச்‌ சொன்ன வஸ்து 
'ப்ரஹ்மம்‌' என்றும்‌, அது பஹுவாகக்‌ கடவேன்‌ என்று ஸங்கல்பித்து இந்த நாமரூபங்களை 
ஸ்ருஷ்டித்தது என்று சொல்லுகையாலே, அந்த ப்ரஹ்மமே நாமரூபங்களுடைய கார்யமாகவும்‌ 
ஆயிற்று என்று ஏற்படுகிறது. 


நீர்விகாரமான ப்ரஹ்மத்திற்கு இந்த நாமரூபங்களையடைகை எப்படிக்கூடும்‌ என்னில்‌, 
ப்ரஹ்மத்தீற்கும்‌ ப்ரபஞ்சத்திற்கும்‌ சரீராத்ம பாவத்தை “இந்த ப்ரபஞ்சமெல்லாம்‌ ஸதாத்மகம்‌' 
என்கிற வாக்யத்தால்‌ சொல்லி, 'தத்‌ ஸத்யம்‌' என்கிற வாக்யத்தால்‌ 'ஸத்‌' என்று சொல்லப்பட்ட 
வஸ்து நீர்விகாரமானது என்றும்‌ 'ஸ ஆத்மா” என்கிற வாக்யத்தால்‌ இந்த ப்ரபஞ்சத்திற்கு அவன்‌ 
ஆத்மா என்றும்‌ சொன்னார்‌. “இதம்‌' யப்தத்தாலும்‌, 'ஸத்‌' மப்தத்தானும்‌ சொல்லப்படுவது 
பரபஞ்சத்தை சரீரமாகவுடைய ப்ரஹ்மம்‌. அதற்குக்‌ கார்யாவஸ்தையில்‌ வந்ததாகச்‌ 
சொன்ன நாமரூபத்வமும்‌, காரணாவஸ்தையில்‌ சொன்ன நாமரூப சன்யத்வமும்‌ பால்யம்‌, 
பயெளவநம்‌ முதலான சரீரத்தின்‌ அவஸ்தைகளெல்லாம்‌ சரீரத்தின்‌ வழியாக ஆத்மாவில்‌ 
சொல்லப்படுகிறாப்போலே இந்த ப்ரஹ்மத்திற்கு, சரீரமான ப்ரபஞ்சத்தின்‌ வழியாகச்‌ 
சொல்லப்படூகிறது. இதம்‌ (இது) என்று கார்யமான ப்ரபஞ்சத்தைச்‌ சொல்லும்‌ பதத்திற்கு 
நாமரூபங்களை அடைவதாகிய கார்யாவஸ்தையை யடைந்த ப்ரபஞ்சத்தை சரீரமாகவடைய 
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ப்ரஹ்மம்‌ அர்த்தம்‌. 'ஸத்‌' என்று காரணாவஸ்த ப்ரஹ்மத்தைச்‌ சொல்லும்‌ மப்தத்திற்கு 
நாமரூபங்களில்லாத ப்ரபஞ்சத்தை சரீரமாகவுடைய ப்ரஹ்மம்‌ அர்த்தம்‌. இந்த கார்யகாரண 
ப்ரஹ்மங்களுக்கு அபேதம்‌ சொல்லுவதில்‌ அநுபபத்தியில்லை என்று புத்ரனுக்குத்‌ 
தெரிவிக்கிறார்‌. ப்ரபஞ்சத்தைச்‌ சொல்லும்‌ 'இதம்‌' ஸப்தத்திற்கு ப்ரஹ்மம்‌ அர்த்தம்‌ என்பதை 
எப்படி புத்ரன்‌ அறியக்கூடும்‌? அந்த அபிப்ராயத்தால்‌ பிதா சொன்னார்‌ என்று எப்படி 
சொல்லக்கூடும்‌? என்றால்‌, புத்ரனான ச்வேதகேதுவக்கு சரீரத்தைச்‌ சொல்லும்‌ யப்தமைல்லாம்‌ 
அதன்‌ ஆத்மாவளவும்‌ செல்லும்‌ என்ற வ்யுத்பத்தி ஒஞாநம்‌ உண்டாயிருக்கிறது என்று 
பிதாவுக்கு அபிப்ராயம்‌. ஆகையாலேதான்‌ சரீரத்தைச்‌ சொல்லும்‌ ச்வேதகேது மப்தத்தாலே 
புத்தனை ஸம்போதித்துச்‌ சொல்கிறார்‌. இதெல்லாம்‌ 'ஸதாத்மகம்‌' என்றதற்கு 'ப்ரபஞ்சத்திற்கு 
'ஸத்‌' என்று சொல்லப்படும்‌ ப்ரஹ்மம்‌ ஆத்மா; இந்த ப்ரபஞ்சம்‌ ப்ரஹ்மத்திற்கு சரீரம்‌' என்று 
தாத்பர்யம்‌. ப்ரபஞ்சமமல்லாம்‌ ப்ரஹ்மகார்யம்‌ என்று சொல்லத்‌ தொடங்கி, காணப்படுகிற இந்த 
ஸ்தூல-ப்ரபஞ்ச-சரீரகமான ப்ரஹ்மம்‌ முன்‌ ஸுக்ஷ்ம-ப்ரபஞ்ச-சரீரக ப்ரஹ்மமாயிருந்தது. 
அது தன்‌ ஸங்கல்பத்தாலே, தன்‌ விசித்ர சக்தியைக்‌ கொண்டு தேவமனுஷ்யாதி 
ரூபங்களையுண்டாக்கி ஸ்தூல-ப்ரபஞ்ச-சரீரக ப்ரஹ்மமாயிற்று. அந்த ப்ரஹ்மம்தான்‌ 
இது என்று காட்டுவதற்காக தத்‌ த்வமஸி' என்று சொல்லுகிறார்‌. முதலில்‌ கார்யத்திற்கு 
காரணாவஸ்தையைச்‌ சொல்லி, இந்த 'தத்‌ த்வமஸி'யால்‌ காரணத்திற்கு கார்யாவஸ்தையைக்‌ 
காட்டுகிறார்‌. ஆகையால்‌ “தத்‌' பதத்திற்கு ஸுக்ஷமப்ரபஞ்ச-சரீரக-ப்ரஹ்மம்‌ அர்த்தம்‌. “த்வம்‌ 
பதத்திற்கு ச்வேதகேது என்று பெயருடைய ஸ்தூல-சரீர விசிஷ்டனான ஜீவ-சரீரகமான 
ப்ரஹ்மம்‌ அர்த்தம்‌. இதனால்‌ முன்‌ ஸாமான்யத்தில்‌ காட்டிய அர்த்தத்தை விசேஷத்தீல்‌ 
காட்டுகிறதாகிறது. இப்படி காரணாவஸ்தா-விசிஷ்ட-ப்ரஹ்மத்திற்கும்‌ கார்யாவஸ்தா-விசிஷ்ட- 
ப்ரஹ்மத்திற்கும்‌ ஐக்யத்தை புத்ரனுக்குத்‌ தெரிவிக்கிறாரேயொழிய ச்வேதகேது என்கிற 
ஜீவாத்மாவுக்கும்‌ ப்ரஹ்மத்திற்கும்‌ ஐக்யத்தை உபதேயிக்கவில்லை. 

நீ ஆசார்யன்‌ முகமாய்‌ ப்ரஹ்மத்தை அறிந்தாயா? என்று பிதா கேட்டதற்கு 'என்‌ 
ஆசார்யன்‌ எனக்குச்‌ சொல்லவில்லை; தாங்களே சொல்ல வேணும்‌' என்று புத்ரன்‌ கேட்பதால்‌ 
பிதா தன்‌ புத்னுடைய அஜ்ஞானத்தை அறிந்திருக்கிறார்‌ என்பதும்‌, 'நீ பதினைந்து நாள்‌ 
பட்டினி கிடந்துவா' என்ற பிதாவின்‌ நியமனத்தின்படி பதினாறாவது நாள்வந்த புத்ரன்‌ 
என்னை பசி பாதிக்கிறது; ஒன்றும்‌ தெரியவில்லை என்று சொல்வதால்‌, தன்‌ புத்ரன்‌ பசி 
முதலான ஹேயங்களையுடையவன்‌ என்று பிதா அறிந்தீருக்கிறார்‌ என்பதும்‌ ப்ரகரணத்தைப்‌ 
பார்த்தால்‌ தெரிகிறது. ஆக, அஜ்ஞானம்‌, அசக்தி முதலியவற்றுடன்‌ நீற்கும்‌ ச்வேதகேது, 
தத்வத்தையறிந்து கொள்ள ப்ரார்த்திக்கும்போது பிதாவானவர்‌ ஸர்வஜ்ஞ ஸர்வசக்தீகமான 
ப்ரஹ்மத்துக்கும்‌ ச்வேதகேதுவுக்கும்‌ அநுபபந்நமான ஸ்வரூப ஐக்யத்தை உபதேஸிக்கிறார்‌ 
என்பது தவறு. தன்னுடைய அஜ்ஞாந அசக்தீகளை நேராகக்‌ கண்டிருக்கிற ச்வேதகேது, 
தனக்கும்‌ ஸர்வஜ்ஞமான ப்ரஹ்மத்துக்கும்‌ ஐக்யத்தைப்‌ பிதா சொல்கிறார்‌ என்று 'தத்‌ த்வமஸி' 
வாக்யத்தின்‌ பாருளாக க்ரஹித்தான்‌ என்பது அத்யந்தம்‌ அஸம்பாவிதம்‌. ப்ரஹ்மத்திற்கு 
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ஸர்வஜ்ஞத்வாதீ குணங்களும்‌ ஜீவாத்மாவுக்கு அல்பஜ்ஞத்வாதிகளும்‌ தக்‌ 
அபரமார்த்தமாகையால்‌ அவை பிதா உபதேயிக்கும்‌ ஸ்வரூப ஐக்யத்திற்கு விருத்தமன்று 
என்ன வொண்ணாது. ஏனெனில்‌ 'இவைகள்‌ கல்பிதங்களாகையால்‌ அபரமார்த்தம்‌' என்று 
சொல்லியன்றோ பின்‌ ஸ்வரூப ஐக்யத்தை உபதேஸறிக்க வேண்டும்‌. ப்ரகரணத்தில்‌ லன்‌ 
அபரமார்த்தம்‌ என்று சொன்னதாகக்‌ காணவில்லை. கீழே ம்ருத்‌ பிண்டத்தையறிந்தால்‌ 
ம்ருத்‌ விகாரமெல்லாம்‌ அறிந்ததாகும்‌ என்ற விடத்தில்‌, ம்ருத்‌ ஒன்றுதான்‌ ஸத்யம்‌, 
அதன்‌ விகாரங்களைல்லாம்‌ மித்யை என்று சொல்லப்படவில்லை. அப்படியிருந்தால்‌ 
ம்ருத்திகைவ ஸத்யம்‌ மண்தான்‌ ஸத்யம்‌ என்று சொல்ல வேண்டும்‌. அப்படிச்‌ சொல்லாமல்‌ 
ம்ருத்தீகேத்யேவ ஸத்யம்‌ என்று சொன்னதால்‌ “பானை, சட்டி' முதலியனவெல்லாம்‌ ம்ருத்‌ 
தீரவ்யமே என்பதே யதார்த்தம்‌. 


வாசாரம்பண வாக்யம்‌: மண்ணின்‌ விகாரமான பானை மடக்கு முதலானவை 
வாக்காலே ஆரரம்பிக்கப்படுகின்றன என்கிறவித்தால்‌ 'வாக்காலே வ்யவஹரிக்கப்படுகிறது' 
என்று கீடைக்குமேலயாழிய இவை மித்யை என்று கிடைக்காது. ம்ருத்‌ பிண்டத்தையறிந்தால்‌ 
அதன்‌ கார்யமெல்லாம்‌ அறிந்ததாக ஆகிறது என்று சொல்லி அதை உபபாதீப்பதற்காக இந்த 
'வாசாரம்பண வாக்யம்‌ எதாடங்கப்பட்டிருக்கிறது. காரணம்‌ ஸத்யம்‌, கார்யம்‌ மித்யை என்று 
சொன்னால்‌, கார்யம்‌ என்பது ஒன்று இருந்தாலன்றோ 'காரணத்தையறிந்தால்‌ கார்யமும்‌ 
அறியப்பட்டதாகும்‌' என்று சொல்லாம்‌? ஆகையால்‌ கார்யம்‌ மித்யை என்று சொன்னால்‌ 
கீழ்ச்‌ சொன்னது உபபாதீதமாகாது. ஆகையால்‌, கீழ்ச்சொன்னதற்கு உபபாதகமாகும்படியாக 
இந்த வாக்யத்திற்கு அர்த்தம்‌ கொள்ளவேணும்‌. அந்த அர்த்தமாவது கார்ய 
காரணங்களிரண்டும்‌ ஒன்று என்பதுதான்‌. அப்போது இரண்டும்‌ ஒன்றாகையால்‌ 
காரணவஸ்துவை அறிந்தால்‌, கார்யவஸ்து அறியப்பட்டதாகிறது. ஒரு த்ரவ்யம்‌ ஒரு 
ஆகாரத்தோடூ இருந்து காரணமாகிறது. அதே த்ரவ்யம்‌ மற்றொரு ஆகாரத்தையடைந்து 
கார்யமாகிறது. உ.ம்‌ ம்ருத்‌ த்ரவ்யம்‌ பிண்டாகாரமாயிருக்கும்போது காரணமாகீறது. பானை, 
சட்டி என்கீற வ்யவஹாரம்‌ வருவதற்காக பானை முதலிய ஆகாரத்தையடைந்து கார்யமாகிறது. 
தீரவ்யம்‌ ஒன்றானபடியால்‌ ம்ருத்பிண்டத்தை அறிந்தால்‌ பானை சட்டி முதலியவைகளையும்‌ 
அறிந்ததாகிறது. ஆக, இந்த ப்ரகரணத்தில்‌ ப்ரபஞ்சத்திற்கு மித்யாத்வம்‌ சொல்லப்படவில்லை. 

தன்‌ புத்ரனுக்கு 'இப்ப்ரபஞ்சம்‌ மித்யை' என்று தெரிவிக்க பிதாவுக்கு அபிப்ராயமானால்‌, 
ம்ருத்‌-பிண்ட த்ருஷ்டாந்தத்தைவிட்டு, 'ரஜ்ஜு-ஸர்ப்ப! தீருஷ்டாந்தத்தை எடுத்து கயிற்றை 
அறிந்தால்‌ அதில்‌ ப்ரமத்தினால்‌ தோன்றும்‌ ஸர்ப்பம்‌, அம்பு தாரை, பூமி வெடிப்பு முதலான 
விகாரங்களைல்லாம்‌ அறியப்பட்டதாகிறாப்போலே ப்ரஹ்மம்‌ ஒன்றையறிந்தால்‌ அதில்‌ 
ப்ராந்தியினால்‌ உண்டாகும்‌ இப்ப்ரபஞ்ச ரூபமான விகாரங்களைல்லாம்‌ அறிந்ததாகும்‌ என்று 
சொல்லியிருக்கலாமே. கயிறு உண்மை; அதில்‌ ப்ரமிப்பால்‌ தோன்றும்‌ ஸர்ப்பம்‌ முதலானவை 
பொய்‌ என்கிற த்ருஷ்டாந்த ஞானம்‌ புத்ரனுக்கு ஸுலபமாய்‌ வரக்கூடுமே. ஆனால்‌ ரஜ்ஜு- 
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ஸர்ப்ப த்ருஷ்டாந்தத்தைச்‌ சொல்லாது, ம்ருத்‌-பிண்ட த்ருஷ்டாந்தத்தையே சொன்னது 
ம்ருத்பிண்டமே பானை சட்டிகளாக ஆகிறது; ரஜ்ஜு ப்ரமிப்பால்‌ ஸர்ப்பமாக தோன்றுகிறது 
என்கிற வைஷம்யம்‌ உள்ளதாலன்றோ! 

இதைப்போல, முண்டகோபநிஷத்தில்‌ சிஷ்யன்‌ ஆசார்யனிடம்‌, 'ஒரு வஸ்துவையறிந்தால்‌ 
எல்லாம்‌ அறிந்ததாகும்‌ என்று கேட்டிருக்கிறேன்‌. அந்த வஸ்து எது?' என்று கேட்க, 
ஜகத்காரணமான ப்ரஹ்மத்தை ப்ரஸ்தாவித்துக்‌ கொண்டு ஊர்ணநாபி எனும்‌ ஒரு ஐந்து 
தன்‌ வாயிலிருந்து நூல்களை எவளியிலுண்டாக்கி அதைக்கொண்டு விஹரித்து மறுபடியும்‌ 
அந்த நூலை விழுங்கி விடுவதுபோலே, ப்ரஹ்மமும்‌ ப்ரபஞ்சத்தை உண்டாக்கி பிறகுதானே 
க்ரஹிக்கின்றது. எப்படி பூமியில்‌ ஒஷதிகள்‌ உண்டாகின்றனவோ அப்படியே ப்ரஹ்மத்தினின்று 
ப்ரபஞ்சம்‌ உண்டாகிறது என்ற த்ருஷ்டாந்தங்களைக்காட்டி “ப்ரஹ்மத்தை அறிந்தால்‌ ஜகத்‌ 
அறியப்பட்டதாகும்‌' என்று சிஷ்யனுக்கு ஆசார்யன்‌ பதில்‌ சொன்னதாகக்‌ காண்கிறோம்‌. 

இதே ரீதியில்‌ ப்ருஹதாரண்யகத்தில்‌ யாஜ்ஞவல்க்யர்‌ தன்‌ பத்னிக்கு ப்ரஹ்மத்தை 
யறிந்தால்‌ இப்ப்ரபஞ்சங்களைல்லாம்‌ அறிந்ததாகிறது என்று சொல்லி ஈரவிறகில்‌ உண்டான 
அக்னியிலிருந்து புகைகள்‌ கிளம்புவது போலே இந்த ப்ரஹ்மத்தீனின்று ப்ரபஞ்சங்கள்‌ 
உண்டாகின்றன என்று ப்ரஹ்மம்‌ ஜகத்காரணம்‌ என்பதற்கு த்ருஷ்டாந்தம்‌ காட்டியுள்ளார்‌. 

ஊர்ணநாபித்ருஷ்டாந்தத்தில்‌ ஐந்துவின்‌ சரீரத்தில்‌ ஒருபாகம்‌ நூலாகீறது; இரண்டாவதில்‌ 
பூமி ஓஷதிகளாக மாறுகிறது; மூன்றாவதில்‌ ஈர விறகு புகையாக மாறுகிறது. இப்படி மூன்று 
ஆசார்யர்கள்‌ கூறிய த்ருஷ்டாந்தங்களிலும்‌ ப்ராந்தி என்று தோன்றுகிற த்ருஷ்டாந்தம்‌ 
சொன்னதாகக்‌ காணவில்லை. ஆகையால்‌ ம்ருத்‌-பிண்ட த்ருஷ்டாந்தத்தால்‌ ப்ராந்தியைக்‌ 
காட்டுகிறார்‌ என்பது மிகவும்‌ அநுபபந்நம்‌. ஆகையால்‌, :தத்‌ த்வமஸி' வாக்யத்தீற்கு ஜீவ 
ப்ரஹ்ம ஸ்வரூப ஐக்யம்‌ அர்த்தம்‌ என்று சொல்வது சரியல்ல. பவுண்டரகன்‌ அன்றோ “நானே 
வாஸுதேவன்‌ என்றான்‌. 

இந்த ஜீவாத்ம ஸ்வரூபத்தில்‌ ஸ்திரீ, புமான்‌, தேவன்‌, மனுஷ்யன்‌, பசு, பக்ஷி, மரம்‌ முதலிய 
ஜாதிகள்‌ கிடையாது. இவையெல்லாம்‌ சரீரத்திலுள்ள ஜாதி பேதங்கள்‌. ஜீவாத்மாக்களின்‌ 
ஸ்வரூபத்தில்‌ தாரதம்யமும்‌ கிடையாது. எல்லா ஜீவாத்மாக்களும்‌ ஜ்ஞாந ஆகாரராய்‌ 
ஸமானராயிருப்பர்கள்‌. இவர்கள்‌ பத்தர்‌, முக்தர்‌, நித்யர்‌ என்று மூன்று வகைப்பட்டிருப்பர்‌. 
ஸம்ஸாரத்தில்‌ ஸுகதுக்கங்களை அநுபவிப்பவர்கள்‌ பத்தர்‌. அது கழிந்து மோக்ஷத்தை 
அடைந்தவர்‌ முக்தர்‌. முக்தர்‌ என்றுமொக்க பஞ்சவிம்சதி வார்ஷிகராயிருப்பர்‌. ஸதா பங்யந்தி 
ஸரய: “எப்போதும்‌ பரமாத்மாவை பார்த்துக்‌ கொண்டிருக்கிறார்கள்‌' எனும்‌ ச்ருதி வாக்யத்தால்‌ 
நித்யர்‌ உண்டென்று ஏற்படுகிறது. நித்யர்‌ - என்றும்‌ பன்னிரண்டு வயது வாய்த்திருக்கும்‌ 
இளங்குமரர்‌ - அநந்த கருட விஷ்வக்ஸேனாதீகள்‌. “எப்போதும்‌' என்கையாலே காலம்‌ 
உண்டு. ஆனால்‌ அதற்கு ஆதிக்யமில்லையாகையால்‌ நீத்யவிபூதி எனப்படுகிறது. 
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ஸம்ஸார ஸத்யத்வ நிரூபணம்‌: ஜீவாத்மா தான்‌ செய்யும்‌ புண்யபாபமாகிற 
க௱்மத்தினுடைய பலனை அநுபவிக்கைக்காக 
ப்ரக்ருதியாகிற அசேதன வஸ்துவுடன்‌ ஸம்பந்தம்‌ 
- கர்மத்தால்‌ இவ்வுலகில்‌ உழலும்‌ ஜீவன்கள்‌. 


ஈங்வரனுடைய ஸங்கல்பத்தால்‌ உண்டான 
கொள்வதற்குப்‌ பெயர்‌ ஸம்ஸாரம்‌. ஸம்ஸாரி 


புண்யமாவது - சாஸ்த்ரத்தில்‌ விதிக்கப்பட்ட கர்மங்கள்‌. பாபமாவது 
நிஷேதிக்கப்பட்ட கர்மங்கள்‌. ப்ரக்ருதியாவது - ஸத்வரஜஸ்‌ தமோ குணங்களுக் 
(இருப்பிடமாண அசேதன த்ரவ்யம்‌. இதன்‌ ஸ்வரூபம்‌ உண்மை. இதுமேல்மே 
அடையும்‌ தன்மையது. அந்த விகாரங்கள்‌ அநீத்யம்‌, 
ஸ்வரூபத்தையும்‌. ஜீவாத்மாவினுடைய ஸ்வரூபத்தின்‌ 


- சாஸ்த்ரத்தில்‌ 
கு ஆஙரயமான 
ல்‌ விகாரங்களை 
இந்த ப்ரக்ருதி பகவானுடைய 


இப்ப்ரக்ருதி விசித்ர கார்யங்களைச்‌ செ 
ஸ்ருதி சொல்லிற்று. ஸத்யலோக ப 
பரிணாமம கும்‌. 


ய்து போருவதால்‌, இதை 'மாயை' என்று 
ர்யந்தம்‌ ஸகலலோகங்களும்‌ இந்த ப்ரக்ருதியின்‌ 
பகவான்‌ ஸ்ருஷ்டியின்‌ ஆரம்பத்தில்‌ இந்த ப்ரக்ருதிக்கு தன்‌ 


இந்த சக்தி தடைபட்டு சிலவற்றை மாத்திரம்‌ & 


வரனுக்குப்‌ 
பரதந்திரன்‌. நான்‌ மனுஷ்யன்‌, கறுத்தவன்‌, சிவந்தவன்‌, ஸ்வதந்தீரன்‌' இது முதலான 
ஞானங்கள்‌ எல்லாம்‌ ப்ரமம்‌. நான்‌ மனுஷ்ய சரீரகன்‌ என்றே ஜீவாத்மா க்ரஹிக்க வேண்டுவது. 
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ஜீவாத்மாவுக்கு, ஈஸ்‌ வரனுக்குப்‌ போலே இன்னும்‌ பல சக்தீகள்‌ உண்டு. தன்னிடத்தில்‌ 
புண்யபாபரூப கர்மபலங்கள்‌ தட்டாதபடிக்கீடான சக்தி, ஜராமரண பசி தாகங்கள்‌ 
வராதபடிக்கீடான சக்தி, தனக்கு இஷ்டங்களைல்லாம்‌ கிடைக்கத்‌ தகுந்த சக்தி, ஸங்கல்பித்ததை 
முடிக்கும்‌ சக்தி, இத்யாதி, ஆனால்‌ இவை யாவும்‌ கர்மத்தானுண்டான தேஹ ஸம்பந்தத்தால்‌ 
தடைபட்டுக்‌ கார்யகரமாவதில்லை. இந்த சக்திகளெல்லாம்‌ இவன்‌ மோக்ஷமடையும்போது 
ஆவிர்பவித்து தோன்றி) கார்யகரமாகின்றன. ஈறு வரனுடைய இந்த சக்திகளுக்கு ஒரு போதும்‌ 
தடை கீடையாதாகையாலே எப்போதும்‌ கார்யகரமாகவே இருக்கின்றன. 


இந்த சரீரத்தைவிட்டாலும்‌, பஞ்ச பூதங்களும்‌ ஸுக்ஷ்மமாய்‌ இந்த ஜீவனை 
விட்டுப்பிரியாமலேயே இருப்பதால்‌ அப்போதும்‌ இந்த சக்திகள்‌ தடைபட்டே இருக்கின்றன. 
இந்த பூத ஸுக்ஷ்மங்களும்‌ இந்திரியங்களும்‌ ஸ்ருஷ்டி தொடங்கி மஹாப்ரளயம்‌ வரையில்‌ 
இவனோடு ஒட்டிக்கொண்டேயிருக்கும்‌, மஹாப்ரளயத்தில்‌ இவைகள்‌ *தமஸ்‌' எனும்‌ 
அதிஸக்ஷ்ம அவஸ்தையை அடைந்து இவனோடு ஒட்டிக்‌ கொண்டேயிருக்கும்‌. ஆக, 
ஸுக்ஷமமாகவோ ஸ்தூலமாகவோ இருக்கிற ப்ரக்ருதி ஸம்பந்தம்‌ இந்த ஜீவனுக்கு மோக்ஷம்‌ 
போகீறவரையில்‌ விடாது. 


ஸ்தூல ப்ரக்ருதி ஸம்பந்தத்தின்‌ போது ஸ்வல்ப ஜ்ஞான விகாஸம்‌ உண்டாய்‌ சில 
வஸ்துக்களை அறிந்து கொள்வான்‌. அதிஸக்ஷ ப்ரக்ருதி ஸம்பந்தத்தின்போது (அதாவது 
ப்ரளயத்தின்போது ஜ்ஞாநம்‌ அதிஸங்குசிதமாய்‌ அசேதனத்தைக்‌ காட்டிலும்‌ வாசியில்லாமல்‌ 
இருப்பான்‌. இப்படி இவனுக்கு தேஹாத்ம விவேகம்‌ தடைபட்டிருக்கிறபடியால்‌ ஹேயமான 
சரீரத்தோடு ஐக்ய புத்தியும்‌, அந்த சரீரத்திலும்‌ அதற்கு வேண்டிய அன்னபானாதீகளிலும்‌ 
போக்யதா புத்தியும்‌ பிறக்கிறது. பிறகு அவைகளை ஆசைப்பட்டு அவைகளுக்காக 
ஸத்கர்மங்களையோ துஷ்கர்மங்களையோ செய்கிறான்‌. அவைகளுக்குப்‌ பலமாக ஸுக 
து:க்கங்களை அநுபவிக்கைக்காக ஸ்வர்க்க நரகாதிகளுக்கு போவதும்‌ வருவதுமாய்‌, 
பிறப்பதும்‌ இறப்பதுமாய்‌ இப்படி ஜனன-மரண ப்ரவாஹத்திலே அகப்பட்டுக்‌ காண்டு 
மஹாக்லேசங்களை அநுபவிக்கிறான்‌. 


ஒரு “ஸார்வபைளமன்‌ ஒருவனுக்கு பல வேஷங்களைப்‌ போட்டு அவனைக்‌ 
கூத்தாடச்‌ செய்து, அதைக்கண்டு லீலாரஸத்தை அநுபவிக்கிறாப்போலே, ஸர்வேங்‌ வரன்‌ 
இந்த சேதனனுக்கு அவர்களுடைய கர்மாநுகுணமாக தேவ மனுஷ்யாதி ப்ராக்ருத சரீர 
ஸம்பந்தமாகிற வேஷத்தைக்கட்டி, 'தேஹமே ஆத்மா” எனும்‌ ப்ரமத்தால்‌ இவன்‌ தட்டுத்‌ 
தடூமாறுகிறபடியைக்‌ கண்டு லீலாரஸம்‌ அநுபவிக்கிறபடியால்‌, ஈஸ்வரனுக்கு இந்த ப்ரக்ருதி 
மண்டலம்‌ “ல்லாவிபூதீ' என்று சொல்லப்படுகிறது. ப்ரக்ருதி மண்டலமாவது, முன்சொன்ன 
ப்ரக்ருதி பரிணாமமான தேச விசேஷம்‌. இப்படி ஈஸ்வர ஸங்கல்பத்தால்‌ இந்த ஸம்ஸாரம்‌ 
வாஸ்தவமாய்‌ உண்டாகிறபடியால்‌ ஸம்ஸாரம்‌ ஸத்யம்‌. - 


* சக்ரவர்த்தி எல்லாம்‌ நிறைந்தவன்‌ 
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மோக்ஷ ஸ்வரூப நிரூபணம்‌: ஜீவாத்மா தன்‌ கர்மத்தால்‌ ஜனன மரண பரவாஹத்தீல்‌ 
விழுந்து து:க்கப்பட்டுக்‌ கொண்டிருக்கும்போது ஈஸ்வரன்‌ இவனுடைய து:க்கத்தைப்‌ பார்த்து 
பொறுக்க மாட்டாமல்‌, இவனை அந்த ப்ரவாஹத்தினின்றும்‌ கரையேற்ற நினைத்து, அதற்கு 
ஒரு அவஸரத்தை எதிர்பார்த்துக்‌ கொண்டிருக்கிறான்‌. பாணப்புமு ஏதோ கோடு குறிக்க 
அது ஒரு எழுத்தாய்‌ முடிகிறாப்போல ஜீவாத்மா செய்யும்‌ வ்யாபாரங்களில்‌ ஒன்று ஸுக்ருதம்‌ 
மாதிரியாக ஆகிறது. ஈஸ்வரன்‌ இதை வ்யாஜமாகக்‌ காண்டு மறு ஜந்மத்தில்‌ இவன்‌ தாயின்‌ 
கர்ப்பத்தில்‌ ஜனிக்கும்போது இந்த ஜீவன்‌ ஆசார்ய ஸம்பந்தம்‌ பெற்று மோக்ஷ ஸம்பத்தைப்‌ 
பெறக்‌ கடவன்‌: என்று கடாக்ஷிக்கீறான்‌. 

அந்த கடாக்ஷம்‌ பெற்ற ஜீவாத்மா க்ரமமாய்‌ ஸாத்விகனாய்‌ ஆசார்ய ஸம்பந்தத்தைப்‌ 
பெறுகிறான்‌. பின்பு முன்‌ நீரூபித்தபடி தன்‌ ஸ்வரூபத்தையும்‌ ஈங்வரனுடைய ஸ்வரூப 
ஸ்வபாவங்களையும்‌ இருவருக்குமுள்ள ஸம்பந்தங்களையும்‌ ஆசார்யன்‌ எதளிவாய்‌ 
உபதேஸிக்க அறிகிறான்‌. அந்த உபதேயத்தால்‌ த்ருடமான தத்வ ஜ்ஞானம்‌ பிறந்து, 
ஸம்ஸாரம்‌ ஹேயம்‌, மோக்ஷஸம்பத்து உபாதேயம்‌ என்கிற விவேகம்‌ உண்டாகிறது. 
அதனால்‌ ஸம்ஸாரத்தைவிட்டு மோக்ஷமடைய வேண்டும்‌ என்று பேராவல்‌ உண்டாகி 
ஆசார்யனிடமிருந்து மோக்ஷத்திற்கு உபாயங்களை அறிகிறான்‌. 


அந்த உபாயங்கள்‌ பக்தி, ப்ரபத்தி என்று இருவகை. இவைகளில்‌ பக்தியாவது 
உபநீஷத்துக்களில்‌ சொல்லப்படும்‌ ஸத்‌ வித்யை, தஹர வித்யை, உபகோஸல வித்யை, 
சாண்டில்ய வித்யை, அக்ஷிவித்யை, பூம வித்யை, வைச்வானர வித்யை, ப்ரதர்தன வித்யை, 
மது வித்யை, பஞ்சாக்னி வித்யை முதலான ப்ரஹ்ம வித்யைகள்‌. இவைகள்‌ சில சில 
குணங்களோடு கூடிய ப்ரஹ்மோபாஸனமாய்‌ இருக்கும்‌. ஒவ்வாரு வித்யையிலும்‌ உபாஸ்ய 
குணங்கள்‌ வேறுவேறாக இருக்கும்‌. எல்லா வித்யைகளிலும்‌ ப்ரஹ்மத்திற்கு அஸாதாரணமான 
ஸத்யத்வம்‌, ஜ்ஞானத்வம்‌, அநந்தத்வம்‌, ஆனந்தத்வம்‌, அமலத்வம்‌ என்கிற ஐந்து குணங்கள்‌ 
தொடர்ந்து வரும்‌. இந்த உபாஸனங்கள்‌ எல்லாவற்றினாலும்‌ அடையும்‌ மோக்ஷம்‌ ஒன்றே. 
இந்த ப்ரஹ்மோபாஸனங்கள்‌ நீரதிசய ஒப்பற்று பார்த ரூபமாயிருக்கிறபடியால்‌ பக்தி என்று 
சொல்லப்படுகின்றன. 

இந்த ப்ரஹ்ம வித்யைகளில்‌ த்ரைவர்ணிகர்களுக்கு மாத்திரம்‌ அதிகாரம்‌ 
உண்டு. இவைகளில்‌ தனக்கு இஷ்டமான ஒரு வித்யையைத்தான்‌ ஒருவன்‌ அனுஷ்டிக்க 
வேண்டும்‌. ஒருவித்யையைத்‌ தொடங்கினால்‌ ஒரு ஐந்மத்திலேயே முடிவடைகிறது என்கிற 
நியமமில்லை. ஒரு ஐந்மத்தில்‌ முடிந்தாலும்‌ முடியலாம்‌; பல ஐந்மங்கள்‌ கழிந்து முடிந்தாலும்‌ 
முடியலாம்‌. இதற்கு முடிவாவது ஸாக்ஷாத்கார ரூபமாகை. உபாஸனங்கள்‌ ஸ்மரண 
ரூபமாயிருந்தானும்‌ அநவரத பாவனையால்‌ ஸாக்ஷூத்காரமாய்‌ முடிகிறது. வியேஷேமான 
ஸ்வரூப ஜஞானமில்லாதவர்களுக்கே பக்தி விதிக்கப்படுகிறது. மக்தியற்றவர்களோடு 
ஸந்யாஸம்‌ பெற்றால்தான்‌ மோக்ஷம்‌ ஸித்திக்கும்‌ என்பர்‌ அத்வைதிகள்‌. நம்‌ ஸித்தாந்தத்தில்‌ இல்லறத்தான்‌ 
இல்வாழ்க்கையில்‌ இருந்துகொண்டே மோக்ஷமடையலாம்‌. 
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மக்தியுள்ளவர்களோடு வாசியற, ஸ்வரூபத்தைப்‌ பற்றிய உண்மையறிவுடைய அனைவர்க்கும்‌ 
ப்ரஹ்ம வித்யையில்‌ அதிகாரமில்லாதார்க்கும்‌ தாங்கள்‌ நினைத்தபோது மோக்ஷத்தை 
அடைவதற்கு மற்றொரு உபாயம்‌ உண்டு. இதுதான்‌ 'ப்ரபத்தி' என்றும்‌, சரணாகதி என்றும்‌, 
ந்யாஸ வித்யை என்றும்‌ பல உபநிஷத்துக்களில்‌, இதிஹாஸ புராணங்களிலும்‌, விமேஷமாக 
பாஞ்சராத்ர சாஸ்த்ரங்களிலும்‌ சொல்லப்படுகிறது. இதன்‌ ஸ்வரூபம்‌, அனுஷ்டான 
ப்ரகாரங்கள்‌ எல்லாம்‌ விசதமாயும்‌, விஸ்தாரமாயும்‌ பகவானால்‌ அருளிச்செய்யப்பட்ட 
பாஞ்சராத்ர சாஸ்த்ரத்தில்‌ சொல்லப்பட்டூள்ளது. 


இந்த பக்கி, ப்ரபத்திகளிரண்டில்‌ சேதனன்‌ தன்‌ அதிகாரத்திற்கு அநுகுணமான ஒன்றை 
யநுஷ்டித்தால்‌ - பக்தியோகம்‌ மூலம்‌ ஸாக்ஷாத்கார அவஸ்தையை அடைந்தபிறகு, அந்த 
சரீரத்தின்‌ முடிவில்‌ இவனுடைய புண்யபாபம்‌ நிச்சேஷமாய்‌ கழிந்துவிடுகிறது. ப்ரபத்தியை 
அநுஷ்டித்தவனுக்கு ப்ரபத்தியை அனுஷ்டிக்கும்போது இவன்‌ கோலின காலத்திலேயே கர்மம்‌ 
நீச்சேஷமாய்‌ கழிந்து விடுகின்றன. 

கர்மங்களாவன - புண்யம்‌, பாபம்‌ இவையிரண்டும்‌. இதில்‌ புண்யமாவது இவனுக்கு 
இஷ்டமான ஸம்ஸாரிக பலன்களுக்கு ஸாதனமாக சாஸ்த்ரங்களில்‌ விதிக்கப்படும்‌ யாகம்‌, 
தானம்‌, ஹோமம்‌ முதலியவைகளை அனுஷ்டிப்பதால்‌ உண்டாகும்‌ பகவானுடைய ஸங்கல்ப 
விசேஷம்‌. இது இந்த இந்த கர்மத்திற்கு இந்த இந்த பலன்களைக்‌ கொடுக்கக்‌ கடவோம்‌' 
என்கிறதாய்‌ இருக்கும்‌. பாபமாவது, அநீஷ்ட பலத்திற்கு ஸாதனமான சாஸ்த்ர நிஷித்த 
கர்மங்களைச்‌ செய்வதால்‌ உண்டாகும்‌ அதன்‌ பலத்தைக்‌ கொடுப்பதைப்‌ பற்றிய) பகவத்‌ 
ஸங்கல்பம்‌. இந்த ஸங்கல்பங்கள்‌ இச்சேதனனுக்கு அந்த அந்தப_லங்களைகொடுக்குமளவும்‌ 
அனுவர்த்திக்கும்‌. இவை அனுவர்த்தித்தால்‌ அந்தந்த கர்மபலங்களைக்‌ கொடுப்பதற்காக 
ஈங்வரன்‌ மேல்மேல்‌ ஜந்மங்களை உண்டாக்குகிறான்‌. இப்படி வருகிறஜன்ம பரம்பரைக்கு 
முடிவில்லாமல்‌ எப்போதும்‌ ஜனன-மரண ப்ரவாஹத்தில்‌ விழுந்து மஹாக்லேசத்தை 
யநுபவிக்க வேண்டிவரும்‌. 


£பக்தி ப்ரபத்திகளில்‌ ஒன்றையநுஷ்டித்தால்‌ அதனால்‌ பகவானுக்கு இவனிடத்தில்‌ ப்ரீதி 
பிறக்கிறது. அதனால்‌ இதற்குமுன்‌ அநாதி காலம்‌ துடங்கி இதுவரையில்‌ அனுவர்த்தித்து 


யதே,ாபாஸநம்‌ ப_லம்‌ - எதை ஒருவன்‌ உபாஸநம்‌ செய்கிறானோ, அதையே அவன்‌ அடைகிறான்‌. யதா 
க்ரதுரஸ்மிந்‌ லோகே புருஷோ ப வதி, ததே_த: ப்ரேத்ய ப வதி சூந்தோ. 3-1-14 உபாஸகன்‌ இவ்வுலகில்‌ எப்படி 
உபாஸிக்கிறானோ, அப்படியே மேலுலகில்‌ பலனையநுபவிக்கிறான்‌' என்பது தத்க்ரது ந்யாயம்‌. 

1 உபநிஷத்துக்களில்‌ சிலவிடங்களில்‌ மோக்ஷ ஸாதனம்‌ ப்ரஹ்ம ஜ்ஞானம்‌ என்றும்‌, சிலவிடங்களில்‌ 
தீருவானு ஸ்ம்ருதி உறுதியான நினைவு - த்யானம்‌ என்றும்‌, சிலவிடங்களில்‌ ப்ரஹ்மத்தின்‌ தரிசனம்‌ என்றும்‌ 
கூறப்பட்டுள்ளது. கீதையில்‌ பக்தி மோக்ஷ ஸாதனம்‌' என்று கூறப்பட்டுள்ளது. இவையனைத்தையும்‌ 
ஒற்றுமைப்படுத்த வேண்டும்‌. பூர்வ மீமாம்ஸையில்‌ 'சாக பசு நியாயம்‌' என்றோர்‌ ந்யாயம்‌ உண்டு. சாகம்‌ என்றால்‌ 
ஆடு. பசு என்றால்‌ நாலு காலுள்ள பிராணி. வேதத்தில்‌ 'பசுனா யஜேத' நாலுகாலுள்ள பிராணியைக்‌ கொண்டு 
யாகம்‌ செய்யவேணும்‌ என்று கூறப்பட்டுள்ளது. அந்த பிராணி எது என்று ஸந்தேஹம்‌ எழுகிறது. மந்திரவர்ணத்தில்‌ 
ஆட்டைப்பற்றி கூறப்பட்டுள்ளது. இதைக்‌ கொண்டு, யாகத்திற்குரிய பசு ஆ$டூதோன்‌ என்று கொள்கிறோம்‌. பசு 
என்ற பொதுவான சொல்லாலும்‌ சாகம்‌ என்ற சிறப்புச்‌ சொல்லாலும்‌ ஆடுதான்‌ குறிப்பிடப்படுகிறது. பொதுவான 
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வந்திருக்கும்‌ கீழ்ச்சசான்ன பகவத்‌ ஸங்கல்பங்களைல்லாம்‌ நிவ்ருத்தியாகும்‌. இவைகளுக்கு 
நிவ்ருத்தியாவது இதுவரையில்‌ இவன்‌ செய்த கர்மங்களில்‌ பலம்‌ கொடுத்தது போக, 
மிகுந்தவைகளுக்குப்‌ பலம்‌ கொடுக்கக்‌ கடவோமல்லோம்‌ என்கிற ஸங்கல்பம்‌. இது பிறந்தால்‌ 
மேல்‌ ஐந்மத்திற்குக்‌ காரணமில்லையாகையால்‌ அடுத்த ஜன்மம்‌ இருக்காது. 


இங்கே அநிஷ்டங்களைக்‌ கொடுக்கத்தக்க பாபகர்மங்கள்‌ போல்‌ இஷ்டமான ஸாம்ஸாரிக 
பலத்தைக்‌ கொடுக்கும்‌ புண்யகர்மங்கள்‌ கழியாவிட்டால்‌, அவைகளின்‌ பலமான ஸாம்ஸாரிக 
ஸுகங்களை அநுபவிக்கைக்காக ஜன்மம்‌ வரவேண்டி அந்த ஐந்மத்தில்‌ செய்யும்‌ புண்ய 
பாபங்களின்‌ ப_லங்களை அநுபவிக்கைக்காக ஒழிவில்லாத ஜன்ம பரம்பரை வந்துவிடும்‌. 
ஆகையால்‌ பாபகர்மங்களுக்குப்‌ போல, புண்யகர்மங்களுக்கும்‌ பலம்‌ கொடுக்கக்‌ 
கடவோமல்லோம்‌ என்று பகவான்‌ ஸங்கல்பிக்கிறான்‌. இப்படி புண்யபாபரூப கர்மங்கள்‌ 
கழிந்த பின்பு, அதனால்‌ வந்த அநாதியான ப்ரக்ருதி ஸம்பந்தமாகிய ஸம்ஸாரம்‌ நீங்குகிறது. 
பின்பு இவன்‌ மோக்ஷத்தைப்‌ பெறுகிறான்‌." 

மோக்ஷமாவது, நித்ய விபூதியில்‌ வரும்‌ பகவதனுபவ விசேஷம்‌. நித்யவிபூதியாவது, 
இந்த ப்ரக்ருதி மண்டலத்திற்கு மேலிருக்கும்‌ ஒரு லோக விசேஷம்‌. இது கீழ்ச்‌ சொன்ன 
ப்ரக்ருதி-பரிணாமமான 'ஸத்யலோகம்‌' என்று சொல்லப்படும்‌ சதுர்முக ப்ரஹ்ம லோகம்‌ 
முதலிய லோகங்கள்‌ போலன்றிக்கே சுத்த ஸத்வம்‌ என்கிற பெயருடைவ த்ரவ்யத்தின்‌ 
பரிணாமமாயிருக்கும்‌. இந்த சுத்த ஸத்வம்‌, ரஜஸ்‌ தமஸ்‌ குணங்கள்‌ கலவாத ஸத்வ 
குணமுடையதாயிருக்கும்‌. இது ஸத்வம்‌, ரஜஸ்‌, தமஸ்‌ என்று மூன்று குணங்களை 
உடையதான த்ரிகுணம்‌' என்று பெயருடையதான ப்ரக்ருதி த்ரவ்யத்தைக்‌ காட்டிலும்‌ மிகவும்‌ 


சொல்லை சிறப்புச்‌ சொல்லுடன்‌ இணைத்துப்‌ பொருள்‌ கொள்ளவேணும்‌. ஆக உபநிஷத்தில்‌ கூறப்பட்டுள்ள 
கருத்துக்களை ஒற்றுமைப்படுத்த 'சாக பசு ந்யாயத்தை பயன்படுத்த வேணும்‌. இதை ஸாமாந்ய விசேஷ ந்யாயம்‌ 
என்றும்‌ சொல்வதுண்டு. ப்ரேமையுடன்‌ கலந்த நினைவுத்‌ தொடர்தான்‌ பக்தி. நினைவு என்பதும்‌ ஓர்‌ ஜ்ஞானம்‌ 
தான்‌. எனவே நினைவுருவான பக்திதான்‌ ஜஞானமைனப்படுகிறது. இந்த பக்தி இடையறாது தொடரும்‌ த்யானம்‌. 
இந்த த்யானத்தால்‌ 'நேரில்‌ காண்பது போன்றோர்‌ நிலை' உண்டாகும்‌. இந்த உயர்ந்தநிலை பக்தீ 'தரிசனம்‌' 
என்றழைக்கப்படுகிறது. இவ்வாறு பொது சொற்களான ஜ்ஞானம்‌, த்யானம்‌, தரிசனம்‌ முதலியவற்றை சிறப்புச்‌ 
சொல்லான பக்தியில்‌ முடித்து, பக்திதான்‌ மோக்ஷ ஸாதனம்‌ என்று பெறப்படுகிறது. 
* முப்தத்தாலே ப்ரத்யக்ஷ ஜ்ஞானம்‌ உண்டாகிறது. அந்த ப்ரத்யக்ஷ ஜ்ஞானத்தாலே மோக்ஷம்‌ கிடைக்கும்‌. 
அந்த ஜ்ஞானம்‌ 'தத்‌ த்வமஸி' முதலான வாக்யத்தாலே வரவேண்டியது என்கிறார்கள்‌ அத்வைதிகள்‌. நாம்‌ 
சொல்கிறோம்‌: மப்தத்தினால்‌ உண்டான ஜ்ஞானம்‌ ப்ரத்யக்ஷ ஜ்ஞானமன்று. அதை ப்ரத்யக்ஷமாக ஒப்புக்‌ 
கொண்டால்‌, 'நீ தர்மமுள்ளவன்‌' எனும்‌ வாக்யத்தால்‌ உண்டாகும்‌ ஜஞானத்தை ப்ரத்யக்ஷம்‌ என்ன வேண்டிவரும்‌. 
உலகத்திலுள்ள எல்லா வாக்யங்களாலும்‌ உண்டான ஜ்ஞானங்களை ப்ரத்யக்ஷம்‌ என்ன வேண்டிவரும்‌. 
அப்போது ப்ரத்யக்ஷமில்லாதது ஒன்றும்‌ இராது. இக்காரணத்தால்‌ 'தத்‌ த்வமஸி' ௫ அதுவாக இருக்கிறாய்‌ 
என்ற வேதாந்த வாக்யமும்‌ ப்ரத்யக்ஷ ஜ்ஞானத்தை உணடு பண்ணுவதில்லை. மப்தத்தினால்‌ உண்டான 
ஜ்ஞானத்தாலே மோக்ஷம்‌ கிடைக்காது. யோக ஸாத்யமான ஸாக்ஷாத்காரத்தாலோ, த்யானத்தால்‌ பக்தியால்‌ 
ப்ரீதியடையும்‌ ஈஸ்வர ஸங்கல்பத்தாலோதான்‌ மோக்ஷம்‌ கிடைக்கும்‌. அத்வைத மதத்தில்‌ அவித்யை போவதுதான்‌ 
மோக்ஷம்‌. அவித்யையும்‌ உண்மையானதன்று. உண்மையான அவித்யை இல்லாமையால்‌ : இப்போதும்‌ 
மோக்ஷம்‌ இருக்கிறது. பந்தம்‌ இல்லை, பொய்யான அவித்யை போவதுதான்‌ மோக்ஷம்‌ என்றால்‌, மோக்ஷம்‌ 
அடைந்ததாகச்‌ சொல்லுமிடத்திலும்‌ பொய்யான அவித்யை இருப்பதால்‌ மோக்ஷமில்லை. மோக்ஷத்தையடைந்த 
சுகர்‌ முதலானவர்களுக்கும்‌ அவித்யை இருப்பதாகச்‌ சொல்கிறான்‌. ஆக, பந்தத்துக்கும்‌ மோக்ஷத்துக்கும்‌ அவன்‌ 
மதத்தில்‌ ப i இத்த ௨௦0௮ 


வாசியுள்ளதாயிருக்கும்‌. இப்படி சுத்தஸத்வ பரிணாமமான லோகம்‌ உள்ளது என்கீற 
அம்சம்‌ புருஷ ஸாக்தத்தீலும்‌ உத்தர நாராயணத்திலும்‌ “ஆதித்யவர்ணனான மஹாபுருஷன்‌ 
தமஸ்ஸுக்கு அப்பால்‌ இருக்கிறான்‌' என்று சொல்லுகையாலும்‌, க்ருஷ்ண யஜுர்‌ வேதத்தில்‌ 
இந்த ரஜஸ்ஸுக்கு மேல்‌ வஸிக்கிறான்‌' என்றும்‌, ஸுபால உபநிஷத்தில்‌ அ-புநர்பவ என்கீற 
நாடிமூலம்‌ புறப்பட்டு இந்த ஜீவன்‌ ப்ரஹ்மாண்ட ஆவரணமான ப்ருத்வீ, அப்பு, தேஜஸ்‌, வாயு, 
ஆகாசம்‌ இவைகளை பேதித்து, தமஸ்ஸையும்‌ பேதித்து. அதற்குமேலே போகிறான்‌” என்றும்‌ 
சொல்லியிருக்கையாலும்‌ கிடைக்கிறது. ஸ்ரீமஹாபாரதத்தில்‌ ஆரண்ய பர்வத்தில்‌ தேவ-தூத 
முத்கல ஸம்வாதத்தாலும்‌ இன்னும்‌ பல ப்ரமாணங்களாலும்‌ இந்த அம்சம்‌ சொல்லப்படுகிறது. 
இந்த சுத்தஸத்வ த்ரவ்யம்‌ ப்ரக்ருதி த்ரவ்யம்‌ போல ஜ்ஞான ஸங்கோசத்தை உண்டாக்குதல்‌, 
பசி தாஹம்‌ முதலியவைகளை உண்டாக்குதல்‌ முதலான தோஷமெொன்றும்‌ இல்லாதது. 
இந்த சுத்த ஸத்வத்தின்‌ பரிணாமமான லோகம்‌ பரமபதம்‌ என்றும்‌ ஸ்ரீவைகுண்டம்‌ என்றும்‌ 
நித்யவிபூதி என்றும்‌ பரமவ்யோமம்‌ என்றும்‌ 'த்ரிபாத்‌-விடூத்‌' என்றும்‌ சொல்லப்படுகிறது. 
இந்த லோகத்திற்கு பகவத்‌ ஸங்கல்ப விசேஷத்தால்‌ ஒருகாலும்‌ அழிவில்லை. ஆகையாலே 
இது நித்யவிபூதி என்று பேர்‌ பெற்றது. இங்கு காலம்‌ நடையாடுவதில்லையாகையாலும்‌ 
நித்யவிபூதி எனப்படுகிறது. 
இந்த லோகத்தில்‌ 'அயோத்மை' என்றும்‌ 'அபராஜிதை' என்றும்‌ சொல்லப்படுகிற 
ஒரு பட்டணம்‌ உண்டு. அதில்‌ 'ஆனந்தமயம்‌' என்கிற ஆயிரக்கால்‌ மண்டபத்தில்‌ தீவ்ய 
பர்யங்கத்தில்‌ பகவான்‌ தனக்கு அஸாதாரணமான தீவ்யமங்கள விக்ரஹத்தோடுூ இருக்கிறான்‌. 
இது தலவகாரோபநிஷத்திலும்‌ கெளஷீதகீ உபநிஷத்திலும்‌ ப்ருஹதாரண்யகத்தீலும்‌ 
. சொல்லப்பட்டிருக்கிறது. இந்த திவ்யமங்கள விக்ரஹத்தோடூ கூடிய பகவானைத்தான்‌ 
பர-வாஸுதேவன்‌' என்று சொல்கிறது. இந்த விக்ரஹம்‌ சுத்த-ஸத்வ-த்ரவ்யமயமாய்‌ 
அத்யந்த விலக்ஷணமாய்‌ பரமாத்ம ஸ்வரூபம்‌ போலே அநுபவிக்க அநுபவிக்க புதீதுபுதீதாய 
தோற்றிக்‌ கொண்டு த்ருப்தியில்லாதபடி மேல்மேல்‌ அநுபவிக்க ஆசையுண்டாக்கும்‌. 
பகவானுக்குத்‌ தன்‌ ஸ்வரூபத்தைவிட இது மிகவும்‌ ப்ரியமாயிருக்கும்‌. பகவான்‌ 
முக்தர்களுக்கும்‌ நித்யர்களுக்கும்‌ எப்போதும்‌ அநுபவம்‌ கொடுப்பதற்காக இந்த விக்ரஹத்தை 
நித்யமாக இருக்கும்படி ஸங்கல்பித்திருப்பதால்‌ இது நீத்யமாயிருக்கும்‌. ஸர்வேங்வரன்‌ 
இந்த விக்ரஹத்தை அநேக விதமாய்‌ பரிணமிக்கச்‌ செய்து லோகோபகாரார்த்தமாக அநேக 
அவதாரங்களைப்‌ பண்ணுகிறான்‌. 


நீத்யவிபூதி அதிலுள்ள நித்யமுக்தர்களோடு என்றும்‌ இருப்பதாயிற்றே. 'ஸதே வ ஸோம்ய! இக மக்‌. 
ஆஸீத்‌ சாந்‌) ஸ்ருஷ்டிக்கு முன்‌ ப்ரளயகாலத்தில்‌ ஸத்‌ ஒன்றே இருந்தத) என்பது பொருந்தவில்லையே, 
'ஸத்தாகிற ப்ரஹ்மமும்‌ நீத்யவிபூதியும்‌ இருந்தன” என்றல்லவோ ஓதியிருக்க வேணும்‌ என்னில்‌ - இந்த 
நித்யவிபூதியும்‌ அதிலுள்ள வஸ்துக்களும்‌, ஈங்‌ வரனுடைய கல்யாணகுணங்கள்‌ போலே, பகவத்‌ ஸ்வரூபத்தில்‌ 
அந்தர்பூதங்கள்‌ உள்ளடங்கியவை. “ஸத்‌ ஒன்றே இருந்தது' என்று சொல்வது எப்படி ஜ்ஞானம்‌, ஸக்தி 
முதலியவைகளின்‌ இருப்பை விலக்கவில்லையோ, அதேபோல்‌ நித்யவிபூதியின்‌ இருப்பையும்‌ விலக்க 
மாட்டாது. ஆக, ஸத்‌ எனும்‌ சொல்லுக்கு 'நீத்யவிபூதியுடன்‌ கூடியதான ப்ரஹ்மம்‌' என்பதே பொருள்‌. ப 
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அந்த அவதாரங்கள்‌ வ்யூஹம்‌, விபவம்‌, அந்தர்யாமி, அர்ச்சை என்று நாலுவகைப்படும்‌. 
இவற்றில்‌ வ்யூஹமைன்பது ஸங்கர்ஷணன்‌, ப்ரத்யும்நன்‌, அநீத்ருத்தன்‌ என்று மூன்று 
வகைப்படும்‌. வாஸுதேவனிடத்திலிருந்து உண்டான ஸங்கர்ஷண விக்ரஹத்தோடு கூடிய 
பகவான்‌ “ஸங்கர்ஷணன்‌' என்று சொல்லப்படுகிறான்‌. இவன்‌ ஜீவ தத்வத்தீற்கு அபிமானி 
தேவதை. இந்த ஸங்கர்ஷண விக்ரஹத்திலிருந்து ப்ரத்யும்நன்‌ என்கிற விக்ரஹம்‌ 
உண்டாகிறது. அதோடூ கூடிய பகவான்‌ ப்ரத்யும்நன்‌ என்று சொல்லப்படுகிறான்‌. இவன்‌ 
மனஸ்‌ தத்வத்தீற்கு அபிமானி தேவதை. ப்ரத்யும்நன்‌ விக்ரஹத்திலிருந்து அநிருத்த விக்ரஹம்‌ 
உண்டாகிறது. இளதில்‌ ஸங்கர்ஷண ரூபியான பகவான்‌ பாஞ்சராத்ர சாஸ்த்ரத்தையும்‌, ருத்ர 
அந்தர்யாமியாயிருந்து ஜகத்‌ ஸம்ஹாரத்தையும்‌ செய்கிறான்‌. ப்ரத்யும்ந ரூபனான பகவான்‌ 
சதுர்முக ப்ரஹ்மாவுக்கு அந்தர்யாமியாயிருந்து ஜகத்‌ ஸ்ருஷ்டியைச்‌ செய்கிறான்‌. அநிருத்த 
ரூபனாய்‌ ஜகத்‌ ரக்ஷணத்தைச்‌ செய்கிறான்‌. 


விபவமாவது, ராமக்ருஷ்ணாத்யவதாரங்கள்‌. '்‌ இவைகளைக்‌ கொண்டு எல்லாராலும்‌ 
கண்களால்‌ காணப்படுபவனாய்‌ ஸாது-பரித்ராண  துஷ்ட-நிக்ரஹங்களைச்‌ செய்து 
லோகத்தைத்‌ தன்‌ லீலைகளால்‌ ஆனந்தீப்பிக்கிறான்‌. 


பஞ்ச அவஸ்தைகள்‌: அம்ப ஸ்ய பாரே பு,வநஸ்ய மத்‌ யே நாகஸ்ய ப்ருஷ்டே_ மஹதோ மஹீயாந்‌ | 

றாக்ரேண ஜயோதிம்ஷி ஸமநுப்ரவிஷ்ட: ப்ரஜாபதி சரதி கர்ப்பே அந்த: || அம்பஸ்ய பாரே - க்ஷராப்கி 

வயூஹாவஸ்தை, புவநஸ்ய மத்யே - ராமக்ருஷ்ணாத்யவதாரங்களும்‌ அர்ச்சாவதாரமும்‌, நாகஸ்ய 

ப்ருஷ்டே - கம்‌ என்று ஸுகம்‌, அகம்‌ - துக்கம்‌. நாகம்‌ - துக்கம்‌ சிறிதுமற்ற இடமாகிய பரமபதம்‌, ப்ரஜாபதிங்‌ 

சரதி கர்ப்பே அந்த: - அந்தர்யாமித்வம்‌. இப்படி பெரியவற்றைக்காட்டிலும்‌ பெரியவரான ப்ரஜாபதி, ஸூர்யன்‌ 

முதலான சோதிகளை வியாபித்துக்‌ கொண்டூ ஹ்ருதய குகையில்‌ வசிக்கிறார்‌. 

பரத்வம்‌ - பயிருலவா நிற்க கடலிலே வர்ஷிக்கும்‌ காளமேகம்‌ போலவும்‌, த்ருஷார்த்தன்‌ நாக்கு வற்றிச்‌ 
சாவா நீற்க மத்ஸ்யத்திற்குத்‌ தண்ணீர்‌ வார்க்கும்‌ தார்மிகனைப்‌ போலவும்‌, ஆவரண ஜலம்‌ போலே 
லீலாவிபூதியிற்கப்பாற்பட்டிருக்குமிருப்பு. 

வ்யூஹம்‌ - பாற்கட்ல்‌ லீலாவிபூதிக்குள்‌ இருப்பினும்‌ சென்று காணவரிதாய்‌, பரமோதாரனாயிருப்பாவனாரு 
தார்மிகன்‌ ஒரு கிராமத்திற்குக்‌ கொடுத்த தரவ்யத்தை நாலு கிராமணிகள்‌ வாங்கி விபஜித்துக்‌ கொள்ளுமோபாதி 
க்ஷீராப்தியிலிருக்குமிருப்பு. 

விபவம்‌ - பெறுக்காறு போலே தத்கால வர்த்திகளுக்கு ஆருரயணியமாய்‌, குணஹீன ப்ரஜைகளைத்‌ தள்ளி 
குணவான்களைக்‌ கைக்கொள்ளும்‌ பிதாவோபாதியான அவதாரங்கள்‌. அவதாரங்களுக்கு ஹேது - இச்சை. 
ப்ருகு ஙாபாதிகள்‌ வ்யாஜம்‌. பலம்‌ - ஸாதுபரித்ராணாதி த்ரயம்‌. இவை அநந்தமாய்‌, ககளண முக்ய 
பேதத்தாலே முமுக்ஷு உபாஸ்ய அநுபாஸ்யமென்று பேதித்திருக்கும்‌. 

அந்தர்யாமித்வம்‌ - பூ,க,த பூமிக்குள்ளிருக்கும்‌ ஜலம்‌ போலவும்‌, “கட்கிலி' என்கிறபடி கண்ணுக்கு 
அஷ்டாங்க யோகத்தாலன்றி விஷயமாகாமல்‌, இராமடம்‌ ஊட்டுவாரைப்‌ போலே சேதநர்க்கு 
ஸர்வாவஸ்தைகளிலும்‌ துணையாய்‌ ஹ்ருதய கமலத்தில்‌ எழுந்தருளியிருக்குமிருப்பு. 

அர்ச்சை - குணபூர்த்தியுள்ள இடமாயும்‌, ப்ரபத்தி பண்ணும்‌ முக்கிய ஸ்தலமாயும்‌, இருட்டறையில்‌ விளக்கு 
போலே ஆலரிதருகந்த வடிவே வடிவாகவும்‌, அவர்களிட்ட பெயரே பேராகவும்‌, பெருக்காற்றில்‌ தேங்கின 
மடுக்கள்‌ போலே ஸர்வஸுலபனாய்‌ கோயில்களிலும்‌ க்ருஹங்களிலும்‌ தேச கால அவதியின்றிக்கே 


எழுந்தருளியிருக்கும்‌ நிலை. 
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“அந்தர்யாமியாவது, ஹ்ருதய ப்ரதேயத்துக்குள்ளே இருப்பதாய்‌ யோகிகளுக்கு த்யான 
விஷயமான ஒரு ஸ்்்ஷ்ம ரூபத்தோடு கூடிய பகவான்‌. அர்ச்சையாவது, அபரிசேத்யனான 
தன்னைப்‌ பரிச்சேதித்தநுபவிக்கலாம்படி திவ்யதேஸங்களிலே ரங்கநாத-முநீநீவாஸ-வரதாத்‌ 
ரூபனாய்க்‌ கொண்டு ஸர்வ ஸுலபனாய்‌ ஆராதிக்கப்பட்டு ஆராதகர்களுக்கு வேண்டிய 
பலன்களைக்‌ கொடுக்கும்‌ விக்ரஹ வியேஷத்தோடூ கூடிய பகவான்‌. 


கீழே சொன்னபடி ஸம்ஸாரம்‌ கழிந்த ஜீவாத்மா நித்யவிபூதியில்‌ திவ்ய பர்யங்கத்தில்‌ 
வீற்றிருக்கும்‌ பர வாஸுதேவனைக்‌ கீட்டுகிறான்‌. அப்போது அவனுக்கு ஜ்ஞான ஸங்கோசம்‌ 
நிச்சேஷமாய்க்‌ கழிந்து ஜ்ஞானத்திற்கு ஸ்வாபாவிக விகாஸம்‌ ஆவிர்ப்பவிக்கிறது. இந்த 
ஆவிர்ப்பாவம்‌ நித்ய விபுதியில்‌ திவ்ய பர்யங்கத்திலிருக்கும்‌ பரவாஸுதேவனைக்‌ கீட்டினால்‌ 
தான்‌ உண்டாகும்‌. இந்த விகாஸத்தால்‌ தன்னுடைய உண்மையான ஸ்வரூபத்தையும்‌ 
லீலாவிடுதி நித்யவிபூதி என்கிற உபய விபூதிகளோடும்‌, ஸகல கல்யாண குணங்களோடும்‌, 
திவ்ய மங்கள விக்ரஹத்தோடும்‌, ஸ்ரீபூமிநீளா என்கிற திவ்ய மஹிஷிகளோடும்‌ கூடியிருக்கிற 
பகவானையும்‌ உள்ளது உள்ளபடியே எள்ளளவும்‌ விடாமல்‌ அநுபவிக்கிறான்‌. 


இப்படி அநுபவிக்கப்படூும்‌ வஸ்து மிகவும்‌ ப்ரியமாயிருக்கிறபடியால்‌ இந்த அநுபவம்‌ 
பரமானந்த ரூபமாயிருக்கும்‌. இந்த ஆனந்தம்‌ பகவானுக்கும்‌ நித்யருக்கும்‌ முக்தருக்கும்‌ 
ஸமானமாயிருக்கும்‌. ஆனந்தத்தில்‌ தாரதம்யம்‌ கிடையாது. இந்த ஆனந்தம்‌ பின்பு ஒருகாலும்‌ 
நிவ்ருத்திக்காமல்‌, எப்போதும்‌ அநுவர்த்தித்தே வரும்‌. இந்த அநுபவம்‌ தான்‌ மோக்ஷம்‌. 
இம்மோக்ஷம்‌ நீத்யவிபூதி என்கீற லோகம்‌ சேர்ந்த பிறகே கிடைக்கும்‌. ஸம்ஸார ஹேதுவான 
கர்மம்‌ நிங்யேஷமாக கழிகிறபடியால்‌ புநராவ்ருத்தி ப்ரஸங்கமேயில்லை. அடையப்படும்‌ 
மோக்ஷம்‌ நீத்யம்‌. ஸாது பரித்ராணத்திற்காக பகவான்‌ தீருவவதரிக்கும்போது சில நித்ய 
முக்கர்களும்‌ பகவானோடு அநுயாத்ரையாக இங்கு வருவதுண்டு. சில ஸமயங்களில்‌ 
பகவத்‌ ஸங்கல்பமடியாக அவர்கள்‌ தனியாகவும்‌ வருவதுண்டு. இது கேவலம்‌ க்ருபையடியாக 
ஏற்படுவதால்‌ அடிக்கழஞ்சு பெறும்‌) 


0, 
* 


& 
ச்‌ 
ஆ 
தெ 


யவ வ கய அவயம்‌ ட்டம்‌ மனமா அனை கலவ ட னவை TT வவட வட வட்ட ல நபா படல்‌. பய 
* அங்கு ஷ்ட மாத்ரபுருஷ: மத்‌ ய ஆத்மநி திஷ்டதி | ஈமாநோ பூ தப, வ்யஸ்ய ந ததோ விஜுகு ப்ஸதே || 
குடோபநீஷத்‌ 2.4.12 கூலத்ரயத்திலுமிருக்கும்‌ சேதநாசேதன வஸ்துக்களுக்கு ஈங்வரனான புருஷன்‌, 
உபாஸகனுடைய ஹ்ருதயத்தீல்‌ கட்டைவிரல்‌ ப்ரமாணனாக இருக்கிறான்‌. இப்படி ஈற்வரனாயிருக்கும்‌ 
தன்மையினாலேயே அன்புடன்‌ தேஹத்தீன்‌ தோஷங்களையும்‌ போக்கியமாகக்‌ கொள்கிறான்‌) 
ஒளத_ன்வதே மஹதி ஸத்‌ மநீ ப ஈஸமாநே ங்லாக்‌ யே ச தி_வ்ய ஸத நே, தமஸ: பரஸ்தாத்‌ | 

அந்த: களேப_ரமித_ம்‌ ஸுஷிரம்‌ ஸுஸு*க்ஷ்மம்‌ ஜாதம்‌ கரீய! கதமாத_ரணாஸ்‌ பத_ம்‌ தே |! வரத.பஞ்‌.2] 
அத்திகிரி அருளாளா! திருப்பாற்கடலில்‌ உனக்கோர்‌ இருப்பிடம்‌ உளதே. ப்ரக்ருதி மண்டலத்திற்கப்பால்‌ 
கொண்டாடத்தக்க அப்ராக்ருதமான திருமாளிகையும்‌ உளதே. அப்படியிருக்கும்போது, “தீண்டா வழும்பும்‌ 
செந்நீரும்‌ சீயு நரம்பும்‌ செறிதசையும்‌ வேண்டா நாற்றம்‌ மிகுமுடல்‌' என்கிற இச்சரீரத்திலுள்ள மிகவும்‌ 
நுண்ணிய பொந்து எப்படி நீ ஆதரிக்கும்‌ இடமாயிற்று!!) வழும்பு - கொழுப்பு. 
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ஸித்தாந்த-த்ரய பேத ஹேது: சாந்தோக்ய உபநிஷத்தில்‌, பிதா ன 
உபதேஸிப்பதாகச்‌ சொல்லியிருக்கும்‌ தத்‌ த்வமஸி' வாக்யத்திற்கு நீர்வாஹம்‌ சொக்கும்‌ வழி. ம்‌ 
பேதத்தால்‌ இந்த ஸிந்தாந்த பேதங்கள்‌ உண்டாயின. இவ்வாக்யத்திற்கு, ஒரு க. ரத்து 
'நீ அந்த ப்ரஹ்மம்தான்‌' என்று அர்த்தமாகிறது. வேறு சில ட்டது வன்‌ து கு 
வேறு' என்று சொல்லப்பட்டிருக்கிறது. இந்த இரண்டு ஸ்ருதி வாக்யங்களுக்கும்‌ ஒன்றுக்கொன்று 
விரோதம்‌ வருகிறது. 

இதற்கு த்வைத ஸித்தாந்திகள்‌ செய்யும்‌ பரிஹாரம்‌: சாந்தோக்யுத்தில்‌ இந்த வாக்யத்திற்கு மூன்‌ 
'ஆத்மா' என்ற பதம்‌ இருக்கிறது. இதைச்‌ சேர்த்தால்‌ ஆத்மா-தத்‌ என்றாகும்‌. இதை தமா அதத 
என்று பிரித்து, அதத்‌-த்வம்‌ 'நீ அந்த ப்ரஹ்மம்‌ அன்று' என்று ஜீவனைப்‌ பார்த்துச்‌ சனா அதாதம்‌. 
ஆகையால்‌ விரோதமில்லை. அதவா, ஒரு ராஜ்யத்தைக்‌ காட்டி இது ராஜாவின்‌ அதீனம்‌' என்று 
தெரிவிக்கும்போது 'இ6தல்லாம்‌ ராஜா என்று சொல்லுமாபோலே, இங்கும்‌ 'நீ ப்ரஹ்மத்திற்கு அதினம்‌' 
என்று தெரிவிப்பதற்காக 'நீ அந்த ப்ரஹ்மம்‌' என்று சொல்லுகிறது. ஆகையாலும்‌ விரோதமில்லை, 

இப்படி, ஜீவ-ப்ரஹ்ம பேதம்‌ இந்த ஸ்ருதிக்கு அர்த்தம்‌ என்று சொல்வதால்‌ இதற்கு த்வைத 
ஸித்தாந்தம்‌' என்று பெயராயிற்று. இந்த நிர்வாஹத்தில்‌ “அதத்‌' என்று பதம்‌ பிரிப்பதாலும்‌, 'தததீனம்‌” 
என்று உபசாரயோக்தியாக அர்த்தத்தை நீர்வஹிப்பதாலும்‌ அஸ்வாரஸ்யம்‌ வருகிறது. ஆகிலும்‌ 
அநேக ஸ்ருதிகளோடூ விரோதம்‌ வாராமைக்காக இந்த அஸ்வாரஸ்யத்தை ஸஹித்துக்கொள்ள 
வேணும்‌ என்று இந்த ஸித்தாந்திகளின்‌ அபிப்ராயம்‌. 

அத்வைத நிர்வாஹம்‌: சைதன்யமான ப்ரஹ்மம்‌ ஒன்றே மாயையிலும்‌, மாயா கார்யமான 
அந்த:கரணத்திலும்‌ ப்ரதிபலிப்பதனால்‌ ஈங்வரன்‌, ஜீவன்‌ என்கிற பேதம்‌ ஏற்படுகிறது. இந்த ஜீவேங்வர 
ஸ்வரூபத்தை ஆராய்ந்தால்‌ சைதன்யம்‌ ஒன்றேயுள்ளது என்று கிடைக்கிறது. ப்ருஹதாரண்யகத்தில்‌ 
'எல்லாவற்றுக்கும்‌ இவன்‌ ஈஸ்வரன்‌: ஸர்வமும்‌ இவன்‌ வ 
காப்பாற்றுகீறவன்‌' என்று சொல்லி 'இவனிடத்தில்‌ ஒன்றும்‌ தட்டுவதில்லை' 


கண்‌ முதலிய 
ஸ்வப்நாவஸ்தை 
ஸுஹுப்தீ - இந்த அநுபவங்கள்‌ யாவும்‌ இல்லாத 
காண்பவை ஸ்வப்நத்தில்‌ கழிந்துபோகிறது. ஸ்வ 


அஜஞாந நிலையேயுள்ளது. இப்படி, ப்ரபஞ்சமும்‌ கழிந்து போவதால்‌ 


ஈன்‌” என்று தோற்றுவது அந்த:கரணத்தில்‌ 

மும்‌ கழிந்து அஜ்ஞாந நிலையே உள்ளது. 

ஒன்றே தோற்றுகிறது. இந்த சைதன்யம்‌ 
வம்‌' பதத்திற்கு அர்த்தம்‌. 

ஆக, சுத்த-ஜீவ-சைதன்யமும்‌ சுத்த-ஈங்வர-சைதன்யமும்‌ ஒன்று; பேதமற்றது என்பது 

'தத்‌ த்வமஸி' ஸ்ருதிக்கு அர்த்தம்‌ என்கிறார்கள்‌. பருஹதாரண்யகம்‌ முதலிய உபநீஷத்துக்களில்‌ 
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சைதன்யத்தின்‌ ஐக்யத்தை உபபாதிக்கும்‌ வாக்யங்கள்‌ உள்ளதால்‌, இந்த ஸ்ருதிக்கும்‌ சுத்த- 
சைதன்ய-ஐக்கியத்திலேயே நோக்கு என்கிறார்கள்‌. 

விசிஷ்டாத்வைதிகள்‌ நிர்வாஹம்‌: ஜாக்ரத்‌ தஸையில்‌ காணும்‌ ப்ரபஞ்சத்தை 
ஸ்வப்னாவஸ்தையில்‌ காணாமையால்‌ ப்ரபஞ்சம்‌ இல்லை என்னமுடியாது. ஸ்வப்னாவஸ்தையில்‌ 
கண்‌ முதலான இந்தீரியங்களுக்கு வளியில்‌ பரவுதல்‌ இல்லாமையால்‌, ப்ரபஞ்சம்‌ தென்படுவதில்லை. 
வஸ்து இல்லாமையாலன்று. ஆக, ஸ்வப்னாவஸ்தையில்‌ ப்ரபஞ்சத்தை காணாமையால்‌ ப்ரபஞ்சம்‌ 
இல்லை என்று சொல்லக்கூடாது. 


உண்மையாயும்‌, விசித்ரமாயும்‌, பலவகைப்பட்டதுமான இந்த ப்ரபஞசத்தை ஸ்ருஷ்டிக்கும்‌ 
ப்ரஹ்மத்துக்கு ஸர்வஜ்ஞத்வம்‌, ஸர்வசக்தித்வம்‌, ஸத்ய ஸங்கல்பத்வம்‌ முதலான குணங்களை 
பரமார்த்தமாய்‌ ஒப்புக்ககாள்ளவேணும்‌. ஸ்ருதி தானே இதைச்‌ சொல்லி தானே நிஷேதிக்கிறது 
என்பது உன்மத்த வ்யவஹாரம்‌ போல்‌ ஆகுமாகையால்‌, ப்ரஹ்மத்தின்‌ குணங்கள்‌ அபரார்த்தம்‌ 
என்னக்கூடாது. ஸ்வாபாவிகம்‌ என்றே ஸ்ருதி சொல்கிறது. ஹேயகுணங்கள்‌ தட்டாதது என்றே சொல்லிற்று. 

ஜீவன்‌ இந்த ஸம்ஸாரத்தில்‌ அகப்பட்டுக்‌ கொண்டு அநேகவித து:க்கங்களை அநுபவிக்கிறான்‌; 
ப்ரஹ்மத்தை உபாஸித்து து:க்கங்களை கழித்துக்‌ கொள்கிறான்‌ என்று ஸ்ருதி சொல்கிறது. 
இப்படி தன்‌ து:க்கங்களைத்‌ தானே கழித்துக்கொள்ள ஜ்ஞானசக்திகளின்றி அல்பஜ்ஞான 
அல்பசக்தீகளையுடையவனாய்‌, து:க்கங்களில்‌ மூழ்சிக்கிடக்கும்‌ ஜீவனுக்கும்‌, எப்பொழுதும்‌ 
ஸர்வஜ்ஞமாய்‌, ஸர்வசக்தியாய்‌, ஸத்ய ஸங்கல்பமாய்‌ ஒருபோதும்‌ து:க்கலேசமும்‌ இல்லாததுமான 
ப்ரஹ்மத்திற்கும்‌ ஸ்வரூப ஐக்யம்‌ சொல்வது மின்மினிப்‌ பூச்சிக்கும்‌ ஸுர்யனுக்கும்‌ ஸ்வரூப ஐக்யம்‌ 
சொல்வதுபோல்‌ அஸம்பாவிதம்‌. ஆகையால்‌ 'தத்‌ த்வமஸி' வாக்யத்திற்கு அத்வைதிகள்‌ சொல்னும்‌ 
நீர்வாஹம்‌ பொருந்தாது. 

ப்ரஹ்மம்‌ “நான்‌ பலவாகக்‌ கடவேன்‌” என்று ஸங்கல்பித்து தானே பஹுவாக ஆயிற்று. 
நீர்விகாரமான ப்ரஹ்மம்‌ எப்படி பஹுவாக ஆகக்கூடும்‌ என்னில்‌:- 'ப்ரஹ்மத்தீற்கு ப்ரபஞ்சலமல்லாம்‌ 
சரீரம்‌: என்று ப்ருஹதாரண்யகத்தில்‌ சொல்லியிருப்பதாலும்‌, “ப்ரஹ்மம்‌ தன்‌ சரீரத்தினின்று 
பரபஞ்சத்தை ஸ்ருஷ்டித்தது' என்று ந) ஸ்ம்ருதி சொல்லுகையாலும்‌, ப்ரஹ்மத்தினுடைய 
சரீரமே ப்ரபஞ்சமாக பரிணமிக்கிறது என்றும்‌, ப்ரஹ்மமே காரணம்‌ ப்ரஹ்மமே காரியம்‌ என்றும்‌ 
கிடைக்கிறது. ப்ரஹ்மத்திற்கு சரீரமான ப்ரபஞ்சத்திற்கு நாமரூபங்களையடையும்‌ ஸ்தூலாவஸ்தை 
ப்ரஹ்மத்திற்கு கார்யாவஸ்தை; அந்த நாமரூப விபாகமற்றிருக்கும்‌ ஸ£க்ஷ்மாவஸ்தை ப்ரஹ்மத்தீற்கு 
காரணாவஸ்தை என்றும்‌ ஏற்படுகிறது. 

ஆக, ஸு*க்ஷம சிதசித்‌ விசிஷ்ட ப்ரஹ்மம்‌ காரணம்‌; ஸ்தூல சிதசித்‌ விசிஷ்ட ப்ரஹ்மம்‌ 
காரியம்‌ என்று கிடைக்கிறது. தத்‌ த்வமஸி - ஸுக்ஷ்ம சிதசித்‌ விசிஷ்டமான ப்ரஹ்மம்தான்‌ ஸ்தூல 
சிதசித்‌ விசிஷ்டமான ப்ரஹ்மமாயிருக்கிறது. சரீரத்தை சொல்லும்‌ பதங்கள்‌ அந்த சரீரத்திற்கு 
ஆத்மாவையும்‌ சொல்வதை தேவன்‌, மநுஷ்யன்‌ முதலிய பதங்களில்‌ கண்டிருக்கிறோம்‌. 


எல்லாச்‌ சொற்களும்‌ அபர்யவஸான வ்ருத்தியினால்‌ பரமனைக்‌ குறிக்கும்‌. சொற்களுக்கு பொருளை 
உணர்த்தும்‌ ஆற்றல்‌ இருவகைப்படும்‌. பசு, பக்ஷி, மனிதன்‌ என்றால்‌, பசு பக்ஷி மனித சரீரங்களோடூ 
கூடிய ஆத்மாக்களைப்‌ பொருளாகக்‌ கொள்வது ஒருவகை. அவ்வாத்மாக்களுக்கு ஆத்மாவான பரமனைப்‌ 
பொருளாகக்‌ கொள்வது இரண்டாம்‌ வகை. முன்னது பர்யவஸான வ்ருத்தி (அமுக்ய வ்ருத்தி), பின்னது 
அபர்யவஸான வ்ருத்தி முக்ய வ்ருத்தி. சேதநாசேதனங்களாகிற ப்ரபஞ்சத்தை விமோஷணத்லதிக்‌ 
குறிக்கும்‌ சொல்‌ பரமனை முக்ய வியேஷப்‌ பொருளை உணர்த்தியன்றி முடிவு பெறாதீருக்கும்‌ ஆற்றல்‌ 
அபர்யவஸான வ்ருத்தி. 
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அப்படியே, ப்ரஹ்மத்திற்கு சரீரமான ஜீவனைர்‌ சொல்லும்‌ 'தவம்‌' பதம்‌, ஜீவனுக்கு ஆத்மாவான 
ப்ரஹ்மத்தையும்‌ சொல்லும்‌. இப்படி காரணாவஸ்தா விசிஷ்ட ப்ரஹ்மக்திற்கும்‌ கார்யாவஸ்கா 
விசிஷ்ட ப்ரஹ்மத்திற்கும்‌ ஐக்யம்‌ 'தத்‌ த்வமஸி' வாக்யத்திற்கு ஸ்வரஸார்த்தம்‌ என்கையால்‌, இதற்கு 
விசிஷ்டாத்வைத ஸித்தாந்தம்‌ என்று பெயர்‌. 
நம்‌ ஸித்தாந்தத்தில்‌ 'சேதநாசேதனங்கள்‌ யாவும்‌ ஈங்வரனுக்கு சரீரமாயிருக்கையால்‌, 
அவையனைத்தையும்‌ ப்ரகாரகமாகவுடைய ப்ரஹ்மம்‌ ஒன்றே என்பதால்‌ அபேதமும்‌ 
பொருந்தும்‌. ஒரே ப்ரஹ்மம்‌ பலவகைப்பட்ட சேதநாசேதனங்களை ப்ரகாரமாகக்‌ கொண்டு 
பலவாக நிற்கிறது” என்பதால்‌ பேதாபேதமும்‌ பொருந்தும்‌.  'சேதநாசேதனங்கள்‌ ஸ்வரூப 
ஸ்வபாவங்களினால்‌ ஈஸ்வானைக்‌ காட்டிலும்‌ விலக்ஷணங்கள்‌ (வேறுபட்டவைகள்‌; 
அவைகளுக்கும்‌ ஈங்வரனுக்கும்‌ கலப்பு இல்லை என்பதால்‌ பேதமும்‌ ஸமர்த்திதமாகும்‌. 
வைதீக மதங்களில்‌ மூவரும்‌ தங்கள்‌ தங்கள்‌ மதத்திற்கு அநுகுணமாகவே ப்ரஹ்மஸர*த்ர 
ஸங்க்யைகளைக்‌ கொண்டனர்‌. தத்வம்‌ ஒன்றுதான்‌ என்ற சங்கரர்‌ 555 ஸூத்ரங்கள்‌ என்றார்‌. 
தத்வங்கள்‌ மூன்றும்‌ வேறு என்ற மத்வர்‌ 564 ஸுூத்ரங்கள்‌ என்றார்‌. சித்‌அசித்‌ இரண்டையும்‌ தனக்குச்‌ 
சரீரமாகக்‌ கொண்டு தான்‌ சரீரியாக இருப்பது பரதத்வம்‌ எனும்‌ ஸ்ரீராமாநுஐரது ஸித்தாந்தத்தில்‌ 
ஸுத்ர ஸங்க்யை 545. 
நாட்டிய நீசச்சமயங்கள்‌ மாண்டன, நாரணனைக்‌ 
காட்டியவேதம்‌ கவிப்புற்றது, தென்குருகை வள்ளல்‌ 
வாட்டமிலா வண்டமிழ்மறை வாழ்ந்தது, மண்ணுலகில்‌ 
ஈட்டிய சீலத்து இராமாநுசன்றன்‌ இயல்வு கண்டே. - இ.நூ.அ. 54 
இயல்வு கண்டே - நாட்டில்‌ கிளர்ந்திருந்த ப £ஹ்ய குத்‌ ௬ஷ்டி மதங்களைத்‌ தொலைப்பதற்கு 
எம்பெருமானார்‌ விசேஷமாக ஒரு யத்நமும்‌ பண்ணவில்லை. பாமர மக்களின்‌ சிறுமையையும்‌ தம்‌ 
பெருமையையும்‌ பாராது அவர்களோடு புரையறக்கலந்து பரிமாறும்‌ சீலகுணத்தைக்‌ காட்டி அவர்களை 
ஆட்கொள்ளவே, நீசச்சமயங்கள்‌ அவர்களிடமும்‌ இடம்பெறமாட்டாமல்‌ மாண்டொழிந்தன. 
அறுசமயச்‌ செடியதனை யடியறுத்தான்‌ வாழியே 
அடர்ந்துவரும்‌ குதிட்டிகளை யறத்துரந்தான்‌ வாழியே 
செறுகலிமைச்‌ சிறிதுமறத்‌ தீர்த்துவிட்டான்‌ வாழியே 
தென்னரங்கர்‌ செல்வமுற்றும்‌ திருத்திவைத்தான்‌ வாழியே 
மறையதனில்‌ பொருளனைத்தும்‌ வாய்மொழிந்தான்‌ வாழியே 
மாறனுரை செய்த தமிழ்மறை வளர்த்தோன்‌ வாழியே 
அறம்மிகுநற்பெரும்பூதூர்‌ அவதரித்தான்‌ வாழியே 
அழகாரும்‌ எதிராசர்‌ அடியிணைகள்‌ வாழியே. - ஆர்த்தி ப்ரபந்தம்‌ 31 


எம்பெருமானார்‌ திருவடிகளே மாரணம்‌ 


௬. ௩. *. ட 3 ப்‌ ௩ ௬. 
ஆறுவகைச சமயங்களாவன - சார்வாக, வையேஷிக, சாக்கிய, க்ஷபண, ஸாங்க்ய, யோக மதங்கள்‌. 


சார்வாக, யோக மதங்களுக்கு பதிலாக நையாயிக, பாமாபத மதங்களைக்‌ கொள்வதுமுண்டு. 
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ஸ்ரீராமாநுஜ த.ர்றநம்‌ 
வேதஸம்பந்தமுடைய சமயம்‌ வைதீக சமயம்‌. அத்வைதம்‌, த்வைதம்‌. விசிஷ்டாத்வைதம்‌ 
என்ற மூன்று சமயங்களையும்‌ வைதீக சமயங்கள்‌ என்பர்‌. விசிஷ்டாத்வைத சமயத்தை 
பகவத்‌ ராமாநுஜாசார்யர்‌ எங்கும்‌ பரவச்‌ செய்தார்‌. ஆதலால்‌ இது ஸ்ரீராமாநுஜ த. ர்மநம்‌ 
என்று வழங்கப்பெறும்‌. அத்வைத த்வைத சமயங்களைக்‌ காட்டிலும்‌ இந்த விசிஷ்டாத்வைத 
சமயமே மிகவும்‌ சிறந்தது. டங்கர்‌, திரமிடர்‌, குஹதேவர்‌, போதாயனர்‌ முதலிய மஹருஷிகளும்‌ 
இச்சமய நெறியே சாலச்‌ சிறந்ததென்றருளிச்‌ செய்துள்ளார்கள்‌. 


விசிஷ்டாத்வைதம்‌ என்பது விசிஷ்டஸ்ய அத்வைதம்‌ என விரியும்‌. விசிஷ்டஸ்ய 
அறிவுள்ள பொருள்‌, அறிவற்ற பொருள்களைச்‌ சரீரமாகவுடைய வஸ்துவின்‌ அத்வைதம்‌ 
- இரண்டில்லாமை. அஃதாவது சேதநாசேதனங்களைத்‌ தனக்கு சரீரமாகவுடைய வஸ்து 


ஒன்றேயன்றி இரண்டில்லை என்பதாம்‌. 


ஈஸ்வரனும்‌, அவனுக்குச்‌ சரீரமாகவுள்ள ஆத்மாக்களும்‌, ப்ரக்ருதியும்‌ 
நித்யமாயிருக்கும்‌ பொருள்களாம்‌. இந்த மூன்று பொருள்களின்‌ கூட்டமே உலகு 
என்பர்‌. இந்த மூன்று பொருள்களுள்‌, ஈஸ்வரன்‌ கெட்ட குணங்கள்‌ இல்லாதவனாய்‌, 
மங்களகுணங்கள்‌ உடையவனாய்‌, உண்டாக்குதல்‌, பரிபாலித்தல்‌, அழித்தல்‌ என்ற 
முத்தொழில்கட்கும்‌ கர்த்தாவாயும்‌, எங்கும்‌ நிறைந்தவனாயும்‌, எல்லாவல்லவனாயும்‌, 
எல்லாமறிந்தவனாயுமிருப்பான்‌. 


ஆத்மா ஜ்ஞானாநந்தவடிவாயும்‌, அணு அளவினதாயும்‌ இருக்கும்‌. ஆத்மாக்கள்‌ 
அளவற்றன. இந்த ஆத்மா அஞ்ஞானத்தினாலுண்டான புண்ய பாபங்களாகிற கருமம்‌ 
காரணமாகப்‌ ப்ரக்ருதி ஸம்பந்தமாகிய ஸம்ஸாரத்தையடைகிறது. இந்த ஆத்மாவுக்கு 
இயல்பாகவுள்ள ஜ்ஞானாநந்தங்கள்‌ ப்ரக்ருதி ஸம்பந்தத்தினால்‌ மறைந்து போகின்றன. 


்‌ ப்ரக்ருதி ஸத்வம்‌, ரஜஸ்‌, தமஸ்‌ என்கற மூன்று குணங்களையுடையதாயும்‌ எப்பொழுதும்‌ 
பரிணாமத்தையுடையதாயும்‌ பல விகாரங்களையுண்டு பண்ணுவதாயுமிருக்கும்‌. 


உலகில்‌ ஒவ்வொரு காரியப்பொருளுக்கும்‌ மூன்று காரணங்கள்‌ உண்டு. அவையாவன 
நிமித்தகாரணம்‌, உபாதான காரணம்‌, ஸஹகாரி காரணம்‌ என்பன.  மட்குடமாகிய 
காரியப்பொருளிற்கு குயவன்‌ நிமித்த காரணம்‌; மண உபாதான காரணம்‌; சக்கரம்‌, 
தண்டம்‌, ஜலம்‌ முதலியன ஸஹகாரி காரணங்கள்‌. இந்த மூன்று காரணங்களும்‌ உலகீல்‌ 
வெவ்வேறாயிருக்கும்‌. ஸ்ருஷ்டி கர்த்தாவான ஈங்வனே 'வேர்‌ முதலாய்‌ வித்தாய்‌' என்கிறபடி 
மூன்று வித காரணமுமாக இருப்பவன்‌. சிதசித்‌ விசிஷ்டன்‌ உபாதான காரணம்‌. ஸங்கல்ப 
விசிஷ்டன்‌ - நிமித்த காரணம்‌. ஜ்ஞாந சக்தி விசிஷ்டன்‌ - ஸஹகாரி காரணம்‌. விமிஷ்டன்‌ - 
கூடியவன்‌ - விசேஷணமாக உடையவன்‌.) 
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ஈங்வரன்‌ மூத்தொழிற்கும்‌ கர்த்தாவாயிருக்கிறான்‌. உலகத்தின்‌ உற்பத்திக்கும்‌, 
பாதுகாவலுக்கும்‌, நாசத்திற்கும்‌ அவனே காரணமாவான்‌. ஸுக்ஷ்ம சிதசித்தை 
சரீரமாகவுடைய ஈங்வரனே உலகிற்கு காரணமாம்‌. அவ்வீங்வரனே ஸ்தூலமான சிதசித்தைச்‌ 
சரீரமாகவுடையதாயிருக்கும்‌ நிலைமையில்‌ காரியமாம்‌. ஸுக்ஷம சிதசித்தை சரீரமாகவுடைய 
நிலைமையை லயகாலமென்றும்‌, ஸ்தூலமான சிதசித்தை சரீரமாகவுடைய நீலைமையைச்‌ 
சிருஷ்டிகாலமென்றும்‌ சொல்கிறோம்‌. அஸத்தான வஸ்துவிற்கு உற்பத்தி என்பதில்லை. 
எப்‌பொழுதுமுள்ள ஸத்துப்‌பொருளே முன்னிருந்த நிலைமையைவிட்டூ வேறு நிலைமையை 
அடைவது உற்பத்தி. இந்த உற்பத்தி நிலைமை மாறி வேறு நிலைமை அடைவதை நாசம்‌ 
என்கிறோம்‌. ஆத்மா ஸ்தூலமான சரீரத்தில்‌ பொருந்துவது இந்த ஆத்மாவுக்கு ஸ்தூல தசை. 
இந்த ஆத்மாவுக்கு ஸ்தூல சரீரம்‌ நீங்கி ஸ்க்ஷ்மமான ஜடப்‌பொருளோடு கூடியிருப்பது இதற்கு 
ஸுக்ஷம தசை. ஆத்மாவுக்கு கூடிய ஒன்று சரீரமாயிருப்பது போலே, இறைவனுக்கு அசித்து, 
ஆத்மா என்ற இரண்டும்‌ சரீரங்களாயிருக்கின்றன. சரீரத்துள்‌ ஜீவாத்மாவின்‌ இருப்பினால்‌ 
சரீரம்‌ எப்படி நிலைபெறுகிறதோ, அப்படியே ஈற்வரன்‌ சேதனாசேதனங்களைத்‌ தனக்குச்‌ 
சரீரமாகக்‌ கொண்டிருப்பதால்‌ இவை நிலை பெற்றிருக்கின்றன. ஈஸ்‌ வரனில்லாதபோது 
எப்பொருளும்‌ உருப்பெற்றிருக்க முடியாது. 

பரிணாம இயல்பையுடைய அசித்தையும்‌, அவ்வசித்தோட௫ கூடியதால்‌ 
சுகது:க்கங்களையுடைய ஆத்மாவையும்‌ ஈங்வரன்‌ சரீரமாகக்‌ கொண்டிருக்கிறானைன்றால்‌, 
இவற்றிற்குரிய பரிணாம  சுகது:க்கங்கள்‌ ஈஸங்வரனுக்கும்‌ உண்டென்று கூற 
வேண்டுமேயனின்‌, சரீரத்திற்குள்ள பால்யம்‌, யெளவநம்‌ முதலிய நிலைமை சரீரத்தைப்‌ 
பற்றியிருக்கிற ஆத்மாவுக்கு வருவதில்லை; அதுபோல இவையிரண்டையும்‌ சரீரமாகக்‌ 
கொண்டுள்ள ஈங்வரனுக்கு இவற்றின்‌ தோஷம்‌ வருவதில்லை. பால்யம்‌, யெளவனம்‌ முதலிய 
விகாரம்‌ ஆத்மாவிற்கு வருவதில்லையென்றாலும்‌, ஆத்மா சரீரத்தைப்பற்றியிருப்பதால்‌ 
சுகது:க்கங்களையடைகீறான்‌ என்பது திண்ணம்‌. அதுபோல ஈங்வரன்‌ அசித்து, 
ஆத்மாக்களைச்‌ சரீரமாகக்‌ கொண்டுள்ளானைன்றால்‌ சுகது:க்கங்கள்‌ அவனுக்கும்‌ வந்து 
சேருமெனல்‌ வேண்டூமே௰யனின்‌. ஆத்மா கர்மத்தால்‌ சரீரத்தைப்‌ பெற்றுள்ளானாதலால்‌ 
சுகது:க்கங்களை அநுபவிக்கும்‌ நீமித்தம்‌ ஏற்பட்டது. ஆனால்‌ ஈஸ்வரன்‌ சிதசித்துக்களைச்‌ 
சரீரமாகக்‌ கொண்டது கர்மத்தாலன்று, தன்னுடைய நித்திய இச்சையாலாதலால்‌ 
ஆத்மாவுக்குள்ள சுகது:க்கங்கள்‌ அவனுக்கு வருவதில்லை. இதனையயொரு 
த்ருஷ்டாந்தத்தால்‌ அறியலாம்‌. திருடர்கள்‌ சிறையில்‌ புக்குத்‌ துன்பத்தையநுபவிக்கிறார்கள்‌. 
இவர்கள்‌ தண்டனைக்கேற்றபடி அநுபவிக்கீறார்களா என்று பார்வையிடூவதற்காக 
அதிகாரியும்‌ சிறைச்சாலையிற்‌ புகுகிறான்‌. இந்த சிறைச்சாலையின்‌ ப்ரவேசம்‌ திருடர்கட்கும்‌ 
அதிகாரிக்குமிருந்தாலும்‌, சிறைச்‌ சாலையிலுள்ள துன்பத்தை அதிகாரி அனுபவிப்பதில்லை. 
அதுபோல ஈங்வரன்‌ சிதசித்துக்களைச்‌ சரீரமாகக்‌ கொண்டிருந்தாலும்‌, இவற்றிற்குள்ள விகார 
சுகது:க்கங்கள்‌ அவனுக்கு வருவதில்லை. 


பு வ 


வைணவ சமயத்தில்‌ சித்‌, அசித்‌, ஈங்வரன்‌ என்ற மூன்று மூலப்பொருள்களுண்டு. 
இந்த மூன்று மூலப்பொருள்களுள்‌ சித்தும்‌ அசித்தும்‌ ஈஸ்வரனுக்கு சரீரங்களாயிருக்கும்‌. 
ஈற்வரன்‌ இவற்றைச்‌ சரீரமாகக்‌ கொண்டிருக்கும்‌ சரீரி. ஆக மூன்று பொருள்களும்‌ 
சேர்ந்து ஒரு கூட்டமாக நிற்கின்றன. மனிதன்‌ என்பது கை கால்‌ முதலிய உறுப்புகளோடு 
கூடிய உடலும்‌, அவ்வுடலைப்பற்றி நிற்கும்‌ ஜ்ஞான ஸ்வரூபியான ஆத்மாவுமாகிய 
இவ்விரு பொருள்களின்‌ கூட்டமே. இதனால்‌ ஆத்மா மாத்திரம்‌ மனிதனல்லன்‌ என்பதும்‌, 
தனிச்‌ சரீர மாத்திரம்‌ மனிதனல்ல என்பதும்‌ விளங்கும்‌. சரீரமும்‌ ஆத்மாவுமாகிய இரண்டு 
பொருள்களிலிருந்தும்‌ கூட்டுப்பாருளான மனிதன்‌ ஒருவனே என்பதுபோல, சித்து அசித்து 
ஈங்வரன்‌ என்ற முப்பொருள்களின்‌ சேர்க்கையினாலாகிய கூட்டுப்பொருள்‌ ஒன்றாகையால்‌ 
இறைவன்‌ ஒருவனே. இதுவே விசிஷ்டாத்வைதத்தின்‌ பொருளாம்‌. 


இதுவரையில்‌ கூறியவற்றால்‌, விஸிஷ்டாத்வைதம்‌ என்பதற்கு சேதநாசேதனங்களைச்‌ 
சரீரமாகவுடைய ப்ரஹ்மவஸ்து பிறிதொன்றில்லை என்பதும்‌, அவ்வஸ்து 
சேதநாசேதனங்களைச்‌ சரீரமாகவுடையதாயிருந்தாலும்‌ சேதநாசேதனங்கட்குரிய 
விகாரசுகது:க்கங்கள்‌ அதற்கு உண்டாவதில்லையென்பதும்‌, ஈஸ்வரனே நிமித்தோபாதன 
ஸஹகாரி காரணமாயிருப்பவன்‌ என்றும்‌, சித்‌ அசித்‌ ஈஸ்வரன்‌ என்ற மூன்றின்‌ 
கூட்டுப்பாருளே உலகம்‌ என்பதும்‌, ஸ்க்ஷம சிதசித்‌ விசிஷ்ட ப்ரஹ்மமே காரணம்‌, ஸ்தூல 
சிதசித்‌ விசிஷ்ட ப்ரஹ்மமே காரியம்‌ என்பதும்‌ உரைக்கப்பட்டன. 


வேதம்‌, தமோகுண ரஜோகுண ஸத்வ குணங்களோடு கூடிய சேதனர்‌ அவரவர்‌ 
நின்றநின்ற அளவுக்கீடாக நன்மைகளைச்‌ சொல்லவந்ததாகையால்‌, அதில்‌ 
சொல்லப்பட்டவையெல்லாம்‌ சத்தியமன்றே கொள்ள வேண்டும்‌. வேதம்‌ பேதஸ்ருதி, 
அபேத ங்ருதி, ஸகுண ங்ருதி, நீர்குணஸ் ரதி, கடக ங்ருதி என்ற பிரிவினையுடையதாயிருக்கும்‌. 


'பேதங்ருதியாவது - ஆத்மா வேறு, பரமாத்மா வேறு என்று சொல்வதாம்‌. 
இவ்விசிஷ்டாத்வைத பதத்தில்‌, அத்வைதம்‌ என்பது ஈங்வரனையும்‌, விசிஷ்ட பதம்‌ 
சேதநாசேதனங்களையும்‌ குறிக்கும்‌. இதனால்‌ பேத ங்ருதிக்கு பொருள்‌ பொருத்த 
முற்றிருத்தலை அறியலாம்‌. 


அபேதங்ருதியாவது - ப்ரஹ்மம்‌ ஒன்றேயுளது, வேறான்றுமில்லையென்பதாம்‌. 
இவ்விசிஷ்டாத்வைத பதத்தில்‌, அத்வைதம்‌ என்பதனால்‌ சேதநாசேதனங்களைச்‌ 
சரீரமாகவுடைய ப்ரஹ்மம்‌ தவிர பிறிதொன்றில்லையயன்ற பொருள்‌ விளங்குவதால்‌, அபேத 
ஸ்ருதியின்‌ பொருளும்‌ குறிப்பிட்டதாயிற்று. 


ஸகுண ங்ருதியாவது - ப்ரஹ்மம்‌ ஜ்ஞானம்‌, சக்தி, வெளசீல்யம்‌ முதலிய குணங்களை 
யுடையதென்று சொல்வதாம்‌. இவ்விசிஷ்டாத்வைத பதத்தில்‌, சேதநாசேதனங்களைச்‌ 
சரீரமாகவுடையது ப்ரஹ்மம்‌ என்று உரைக்கப்பட்டது. ஒப்புயர்வற்ற ஈய்வரன்‌ 
* பேத, வேற்றுமை, அபே த. ஒற்றுமை, க,டக தது ஒற்றுமை ஸ்ருதி வாக்யங்கள்‌. 


சேதநாசேதனங்களைச்‌ சரீரமாக கொண்டது ஸெளசீல்யாதி குணங்காரணமாகவிறே! 
ஆதலால்‌ இதில்‌ ஸகுண ங்ருதிக்குப்‌ பொருள்‌ பொருத்தமுற்றிருப்பது அறியலாம்‌. 


நிர்குண ங்ருதியாவது - இறைவனுக்கு கெட்ட குணங்கள்‌ ஒன்றுமில்லை என்று 
சொல்வதாம்‌. இவ்விசிஷ்டாத்வைத பதத்தில்‌ இறைவன்‌ சேதநாசேதனங்களை சரீரமாகக்‌ 
கொண்டிருந்தாலும்‌, அவற்றிற்குரிய விகார சுகது:க்கங்கள்‌ அவனுக்கு இல்லை 
என்றுரைக்கப்பட்டதினால்‌, இந்த நிர்குண ஸ்ருதியின்‌ பொருள்‌ பொருத்தமுற்றிருப்பது 
நோக்கத்தக்கது. கடக ங்ருதியாவது - இறைவன்‌ சேதநாசேதனங்கட்கு, அந்தர்யாமியாய்‌ 
நீற்கும்‌ நிலையைக்‌ கூறுவதாம்‌. சேதநாசேதனங்களைச்‌ சரீரமாகவுடையது ப்ரஹ்மம்‌ என்று 
விசிஷ்டாத்வைதத்திற்குப்‌ பொருளாதலால்‌, இக்கடகங்ருதிக்கும்‌ பொருள்‌ இயைந்திருப்பது 
கருதத்தக்கது. “வேத ஈந்த ங்ரவணேந ஹி வ்யுத்பத்தி: பூர்யதே. 
ஸர்வம்‌ ஸமஞ்ஜஸம்‌ 
உபநீடதங்கள்‌ ஓதிய அத்விதீய ௫க்கியி வாக்யங்களுக்கு 'விசிஷ்டமாய்‌ நீன்ற 
ஒன்றில்தான்‌ தாற்பர்யம்‌' என்பதே சாரீரக நீஷ்டரின்‌ கொள்கை. விசிஷ்டத்தின்‌ உண்மையை 
விளக்குவதீல்தான்‌ உபநீடதங்களுக்கு முக்கியநோக்கு. அதையேவ்யாஸபகவான்‌ உள்ளவாறு 
கண்டு ஆர்ஷூநெறியில்‌ நின்று ஸஈத்ரமாய்ச்‌ சுருக்கியுரைத்ததை, நம்மிராமாநுசமூனி விரித்து 
விளக்கியருளினார்‌. உபநிஷத்‌ சொல்லும்‌ பரவஸ்துவை விளக்கும்‌ மதத்துக்கு 'சாரீரகம்‌' 
எனவும்‌, *இராமாநுஜ தர்மநம்‌' என்றும்‌ சான்றோர்‌ வ்யவஹாரம்‌. நம்மிராமாநுசமுனி ஏற்றிய 
ஸ்ரீபாஷ்யம்‌ எனும்‌ தனித்தீபமே 'பரன்‌' எனும்‌ அவ்வாருவன்‌ ஸ்ரீய:பதியாய்‌, ஸர்வசரீரியாய்‌, 
ஸர்வஸ்வாமியாய்‌, ஸர்வகர்ம ஸமாராத்யனாய்‌, ஸர்வமங்களனாய்‌ விளங்குகிறான்‌ என்பதை 
விளக்கவல்லது. இவ்வுபநிடத மதத்துக்கும்‌ ஏனைய மதங்களுக்கும்‌ உள்ள வாசியைக்காட்டவே 
இம்மதத்துக்கு 'சாரீரகம்‌' 'ஸ்ரீராமாநுஜ ஸித்தாந்தம்‌' எனத்‌ திருநாமம்‌ சாற்றியுகந்தார்கள்‌ நம்‌ 
முன்னோர்‌. “இதி ஸர்வம்‌ ஸமஞ்ஜஸம்‌' என்று மறையைத்‌ தலை காத்தார்‌ எம்பெருமானார்‌ 
ஒருவரே. அம்மறைப்பொருளின்‌ மெய்ப்பொருள்‌ இந்த தர்சனமே. 


புலன்களுக்கும்‌ கேவல யுக்திகளுக்கும்‌ புறம்பட்டே, வேதம்‌ ஒன்றாலேயே காக்கப்பட்டு 
விளங்கும்‌ பரம்பொருள்‌ ஒன்றே. அத்தத்துவம்‌ ஸர்வ விசிஷ்டம்‌. அதுவே ஜகத்காரண 
வஸ்து. அதீஸுக்ஷ்ம தசாபந்நங்களான சிதசித்வஸ்து சரீரகனாய்‌ நிற்கும்‌ அவனே 
காரணம்‌. அந்நிலையே காரணநிலை. பின்னர்‌ ஸ்வேச்சையாலேயே ஸ்வநீயாம்யபூத 
ஸ்வசரீரைகதேசங்களான அந்த சிதசித்துக்களே பிரித்துப்‌ பேரிடக்‌ கூடியவைகளாய்‌, 
நாமரூபங்களாய்‌, ஸ்தூல தசாபந்நங்களாய ஆதல்‌ பற்றியே உளவாக்கப்‌ எபற்றவைகளாய்‌ 
அந்த ஸர்வ சிதசித்வஸ்து சரீரகனாய்த்‌ தானே விரிதல்தான்‌ காரியநிலை. ஒடுங்கி நிற்கும்‌ 
நிலை ப்ரளயம்‌. விரிந்து நிற்கும்‌ நிலை ப்ரபஞ்சம்‌. அந்த “ஏகம்‌' தான்‌ இந்த “ஸர்வம்‌. 
ஆகவே ஏக ஸர்வ அநந்யத்வம்‌; காரண காரிய அநந்யத்வம்‌. ஒன்றும்‌ அனைத்தும்‌ 
* வேதாந்தத்தை கேட்பதனால்தான்‌ ஜ்ஞாநம்‌ ட்‌ க (வேதார்த்த ஸங்க்ரஹே 


வேறுபட்டனவல்ல; காரணமும்‌ காரியமும்‌ வே 
இந்த 'ஸர்வ' விஜ்ஞானம்‌. காரணகாரிய விஞ்ஞாநத்தால்‌ ப்ரகார ஐக்கியத்தை ஸர்வ ப்ரகார 
கிக்‌. ஐக்கியத்தில்‌ நிலைநாட்டிக்‌ கொண்டே, அபி ந நிமித்த உபாதாந காரணனாய்‌ 
நிற்கும்‌ ஸர்வரக்ஷகனான அவ்வம்பெருமானே பரன்‌. ஸர்வகாரணனான அவன்‌ 
காரியதசையில்‌ தன்னுடல்‌ விரித்து உலகு யாவையும்‌ உளமாக்கியவாறே தானே நாமரூப 
வ்யாகரணம்‌ ஓதி, ஆக்கையளிக்கப்‌எபற்ற ஆன்மாக்கள்‌ அனைத்தும்‌ தன்பால்‌ அன்பு பூண்டு 
உய்யுமாறு, விதீநிஷேதரூப அருமறைகளை ஓதுவித்தும்‌, ப்ரகாசிப்பித்தும்‌ ஆசரிப்பித்தும்‌ 
'முழுமுதற்குரு எவன விளங்காநின்றான்‌. 


றுபட்டனவல்ல. அந்த 'ஏக' விஜ்ஞானத்தால்‌ 


நாமரூப வ்யாகரணத்தால்‌ ஸர்வ மப்தங்களுக்கும்‌ அவன்‌ ஒருவனே பரம வாச்யன்‌. 
மப்தாநுசாஸந ப்ரமாண ப _லத்தாலும்‌, நாமரூப வ்யாகரண மஹிமையாலும்‌, ஸ்ருஷ்டி வாக்ய 
க.தீ ஸாமாந்ய ந்யாயத்தாலும்‌ காரணனான அந்த ஸ்ரீமந்நாராயணன்‌ ஒருவனே மறைமுடி 
மன்னன்‌ என்றும்‌, பரம்பபாருளான அவனைக்‌ கூறாது சொற்கள்‌ மீளா என்றும்‌, உடன்மிசை 
யுயிஷனக்‌ கரந்தெங்கும்‌ பரந்துளனான அவ்வண்ணலே உலகனைத்தும்‌ உய்யுமாறு 
காத்தருளும்‌ கடமைப்பாடுடைய பரம்பொருள்‌ என்றும்‌, அவனையடைதலே சேதநர்களுக்கு 
பரமபுருஷார்த்தம்‌ என்றும்‌, அவனையடைய அவன்‌ திருவடிகளே உபாயம்‌ என்றும்‌, 
சேதநர்கள்‌ பூண்டது அன்பானால்‌ பரமப்ராப்யனான அப்பரன்‌ சுரப்பது அருள்‌ என்றும்‌, 
மண்ணோடாக்கை அறவே ஒழித்து விண்ணேசென்று கண்ணனுக்கென்றும்‌ முதுமறை 
ஓதிப்பல்லாண்டூபாடி மீளாத பேரடிமை பெறுதலே சேதநர்கட்குற்ற பெருவாழ்ச்சி என்று 
நீலைநாட்டிய எம்பெருமானார்‌ தரிசனமே 'சாரீரகம்‌.' இதுவே மறைமுடி உண்மை. மறைமூடி 
மன்னனான நம்பரமன்‌ “ஸர்வ சேதநாசேதந விசிஷ்டன்‌' என்பதே அவ்வுண்மை. அதுதான்‌ 
விசிஷ்ட அத்வைத உண்மை. அசேதநம்‌ அசேதநமாயும்‌, சேதநங்கள்‌ சேதநங்களாயும்‌, 
பரன்‌ பரனாயும்‌ காக்கப்பட்டன. ஈதே மறைக்கும்‌ மறைப்‌பபொருளுக்கும்‌ நம்‌ உடையவர்‌ பரிந்த 
அருள்‌. வலிமிக்க சீயம்‌ இராமாநுசன்‌ ஒலித்ததே உபநிடத ஒலி. 


பரன்‌ ஸர்வ விசிஷ்டன்‌. சேதநாசேதநங்கள்‌ பரனைவிட்டுப்‌ பிரிக்ககவாண்ணாத 
விசேஷேணங்கள்‌. பரனெனும்‌ ஒன்றில்‌ உலஎகனும்‌ பல பிரிக்கவொண்ணாது ஒன்றி நிலை 
நிற்றலே விசேஷண நிலை. அந்நிலையில்தான்‌ விசேஷணங்கள்‌ பொருளாயது. ஒன்றியே 
பொருளுற்றும்‌, பிரிந்தால்‌ பொருளற்று ஒழியும்‌ தன்மைதான்‌ அவ்விசேஷணங்களின்‌ 
தன்மை. அவ்வொன்றுக்கே இட்ட வழக்காயிருத்தல்தான்‌ விசேஷணங்களின்‌ ஸ்வரூபம்‌. தன்‌ 
கருத்தாலேயே அவைகளின்‌ ஸ்வரூபம்‌ ஸத்தை கிரிசை முதலியவைகளுக்கு என்றும்‌ உற்ற 
ஓர்‌ காரணமாயும்‌, அவைகளைத்‌ தன்னுள்‌ அடக்கி இருத்தி ஆண்டு காத்து ஆட்கொள்ளும்‌ 
தகவுடைய அவ்வொன்றே விசேஷ்யம்‌. விசேஷங்களனைத்தையும்‌ தரித்துப்‌ பொருளாக்கி 
விளங்கும்‌ அவ்வொன்றே ஸர்வ விசிஷ்டம்‌. ஸர்வ விசிஷ்ட தத்துவம்‌ ஒன்றே. விசிஷ்டம்‌ 
ஒன்றேயாகையாலும்‌ விச்ஷேங்கள்‌ பலவாகையாலும்‌, விசிஷ்ட ஒருமையில்‌ ஐக்கியத்தை 
ஓதும்‌ மறைமொழிகளின்‌ உண்மையும்‌, விசேஷணப்‌ பன்மையில்‌ பன்மையைப்‌ பகரும்‌ 
மறைமொழிகளின்‌ உண்மையும்‌ நீஷலநீன்றன. 
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விசேஷ்யம்‌ சரிரி. உலகனைத்தும்‌ ஒன்றுமே குன்றாது 
பரனுக்கே விசேஷணங்கள்‌. பரன்‌ ஸர்வ விசிஷ்டன்‌. பரனே உலகு' போன்ற ஐக்கிய 
வாக்கியங்களுக்கெல்லாம்‌ சரீர விசிஷ்ட ஐக்கியத்தில்தான்‌ தாற்பர்யம்‌. “சரீரம்‌” என்றால்‌ 
யாதொரு சேதனனுக்கு எந்த ஒரு த்ரவ்யம்‌ ஸர்வ விதத்தாலேயும்‌ தன்‌ இச்சையாலேயே 
அடக்கி ஆண்டு தரிக்கப்பட்டுத்‌ தன்பொருட்டே பணிகொள்ளப்பட்டுத்‌ தனக்குப்‌ பொருளாக்கி 
நிற்குமியல்பையே உடையதோ அந்த சேதநனுக்கு அது சரீரம்‌ எனப்படும்‌. ஸ்வ- 
ஸ்வாமி ஸம்பந்தம்‌, சேஷசேஷி ஸம்பந்தம்‌, நியாம்ய-நீயந்த்ரு ஸம்பந்தம்‌ முதலிய 
மறையோதிய ஸம்பந்தமனைத்துக்கும்‌ பரம்பொருளின்‌ ஸர்வவிசிஷ்டத்வ உண்மையே அடி. 
இவ்வுண்மைதான்‌ மறைமாழி உண்மை. இவ்வுண்மைதான்‌ ப்ரதான ப்ரதிதந்தர உண்மை. 
ப்ரமாண மனைத்தும்‌ ப்ரமேய மனைத்தும்‌ ஒருங்கே காக்கப்பட்டது ப்ரதான ப்ரதிதந்த்ர 
உண்மையில்தான்‌. இவ்வுண்மையைதான்‌ வ்யாகரண சாரீரக சாஸ்த்ர த்ரஷ்டாக்களான 
மஹரிஷிகள்‌ கண்டார்கள்‌. இவ்வுண்மை நன்கே விளங்கியது நம்மெதீகட்கிறைவன்‌ 
திருநாவில்தான்‌. சாரீரக நிஷ்டர்களுக்கு மதாந்தரங்கள்‌ யாவும்‌ அநாதரணீயங்கள்‌. 


விசேஷணங்கள்‌ சரீரம்‌. 


ஸர்வ சேதநாசேதந விசிஷ்டனான ஸ்ரீமந்நாராயணன்‌ ஒருவனே தத்துவம்‌. ஸ்ரீமந்‌ 
நாராயணன்‌ திருவருள்‌ ஒன்றே உபாயம்‌. ஸ்ரீமந்‌ நாராயணன்‌ திருவடிகளில்‌ செய்து போரும்‌ 
கைங்கர்யமே பரமபுருஷார்த்தம்‌. அனைத்தும்‌ நிற்பது காப்பில்தான்‌. அனைத்தையும்‌ 
காக்குமதே பரதத்துவம்‌. மறை ஒன்றே அப்பரதத்துவ உண்மையை உரைக்கவல்லது. 
அனைத்தையும்‌ காக்கும்‌ அவ்வொருவனே மறை அனைத்தாலும்‌ விளக்கப்படும்‌ பரதத்துவம்‌. 
காக்கும்‌ தன்மையும்‌ வன்மையும்‌ அவ்‌வொருவனுக்கேதான்‌. ஏனையவைகள்‌ அனைத்தும்‌ 
காக்கப்படூமவைகளே. ஸர்வவேத மப்தங்களாலே ஓதப்படும்‌ பரம்‌எபாருள்‌ ஸர்வ ர்க்ஷ்கனான 
ஸ்ரீமந்நாராயணன்‌ ஒருவனே. “பரத்வம்‌ ஸர்வ ரக்ஷகத்வம்‌' என்றபோதே ப்ரக்ருதி தத்வ 
உண்மையையும்‌, சேதந தத்வ உண்மையையும்‌ இசைந்து தீரவேணும்‌. ரக்ஷிப்பவன்‌ பரன்‌. 
ரக்ஷிக்கப்படுமவன்‌ சேதநன்‌. ப்ரக்ருதியை விடாது பற்றிக்‌ கொண்டே இருக்கிறான்‌. அதுதான்‌ 
பற்று. இப்பற்றே கேடு. இப்பற்றே ஸம்ஸாரம்‌. அறவேண்டியது இப்பற்றே. ப்ரக்ருதியின்‌ 
பற்றில்‌ நீன்றும்‌ சேதநன்‌ விடூவிக்கப்படூவதே அவன்‌ பெறும்‌ ரக்ஷகம்‌. அப்படி ரக்ஷிக்கும்‌ 
பரன்‌ ஒருவனே. அப்படி ரக்ஷிக்கப்படுவதே வீடு. அதுவே மோக்ஷம்‌. 

ஆகவே ப்ரக்ருதியும்‌ உண்மை. ஈங்வரனும்‌ உண்மை. ப்ரக்ருதி போலி என்றால்‌ 
காக்கப்படும்‌ சேதநனும்‌ போலி, காக்கும்‌ பரனும்‌ போலி என்ன வேண்டிவரும்‌. பந்தம்‌ கட்டு 
உண்மை. கட்டப்பட்டவனும்‌ உண்மை. கட்டையவிழ்ப்பவனும்‌ உண்மை. உண்மையான 
ப்ரக்ருதி பந்தத்தில்‌ நின்றும்‌ உண்மையில்‌ ரக்ஷ்யனான சேதநனை உண்மையில்‌ ரக்ஷகனான 
பரன்‌ காக்கிறான்‌ என்பதுதான்‌ உபநிடதங்களின்‌ தீரண்ட பொருள்‌. 


ப்ரக்ருதியும்‌ பரனுக்கே நியாம்யம்‌. சேதநனும்‌ பரனுக்கே நீயாம்யம்‌. சேதநன்‌ 
ப்ரக்ருதி விசிஷ்டனாயிருத்தல்‌ ஸம்ஸார தசை. அதுவே கட்டுண்ட (_த்‌_தர்‌ தசை. சேதநன்‌ 


74 


ப்ரக்ருதியினின்று விடுபட்டு விளங்குவதுதான்‌ மோக்ஷ தசை. 
பரனுடைய இச்சையாலேயே ஸத்தை பெற்று, 
சேதநனுக்கு பந்தமும்‌ மோக்ஷமூம்‌ பராயத்த 
கட்டுபவன்‌ பரன்‌ ஒருவனே. தன்‌ ௧௬ 
அக்கட்டவிழ்ப்பவனும்‌ அப்பரன்‌ ஒருவ 
நீக்ரஹம்‌. அவிழ்ப்புக்கடி அநுக்ரஹம்‌. 
பரனுடைய நீக்ரஹம்‌ அநுக்ரஹமுமே 
விளக்கிற்று. 


ப்ரக்ருதியும்‌ சேதநனும்‌ 
பரன்‌ ஒருவனுக்கே நியாம்யங்களாயிருத்தலாலே 
ம்‌. சேதநனை அவன்‌ காமமடியாக ப்ரக்ருதியோடு 
ணையாலேயே சேதநனுக்கு ஆர்த்தி பிறப்பித்து 
ன. கட்டுவது லீலை, அவிழ்ப்பது காப்பு. கட்டுக்கடி 
ஆகவே சேதநனுடைய பந்தத்துக்கும்‌ மோச்ஷத்துக்கும்‌ 
மூலம்‌. இப்படியாக தத்வத்ரய உண்மையை மறை 


நாம்‌ காணும்‌ ஐந்துக்களனைத்தும்‌ பிறக்கின்றன, வளர்கின்றன, தேய்கின்றன, 
மாள்கீன்றன. மறை வகுத்த தத்வத்ரய உண்மையை அங்கீகரிக்காவிடில்‌ ஜந்துக்கள்‌ பிறந்து 
வளர்ந்து தேய்ந்து மாள்வதற்குக்‌ காரணம்‌ கூறமுடியாது. பிறவிவயன்பது ஓர்‌ ஆன்மா தன்‌ 
கர்மாதீநமாய்‌ ஓர்‌ ஆக்கையை அபிமானித்துத்‌ தோன்றுதல்‌. அவ்வான்மா அவ்வாக்கையை 
அபிமானித்திருக்கும்‌ வரைதான்‌ அவ்வாக்கைக்கு 'சரீரம்‌' எனப்பெயர்‌. ஆன்மா தரித்த 
ஆக்கைதான்‌ சரீரம்‌. ஆன்மாவுடன்‌ சேர்ந்த ஆக்கைக்கும்‌ ஆன்மா பிரிந்த ஆக்கைக்கும்‌ 
வாசி நூல்‌ கற்றுத்‌ தெரியவேண்டாவே. எதுவரை ஆக்கையை ஆன்மா அபிமானித்துளதோ 
அதுவரையே அவ்வாக்கை தரிக்கப்பட்டும்‌ காக்கப்பட்டும்‌ சரீரமாய்‌ நிற்கிறது. அபிமாநம்‌ நீக்கி 
ஆன்மா பிரிந்த அக்கணமே அவ்வாக்கைக்கு சரீரம்‌ எனும்‌ தன்மையும்‌ பேரும்‌ நீங்கி, அது 
விசரிக்க ஆரம்பித்து துர்க்கந்ததமைடுத்து அநலுக்கே இடப்பட்டு மண்ணாகி ஒழிகிறது. 


ஆக்கையிலும்‌ வேறுபட்ட ஆன்மா இல்லை என்றால்‌ இப்பிறப்புக்கும்‌ இறப்புக்கும்‌ அடி 
கூறவொண்ணாது. இவ்வாறு பிறந்து மாள்வது ப்ரக்ருதியின்‌ ஸ்வபாவம்‌ என்றால்‌ பிறப்புக்கும்‌ 
இறப்புக்கும்‌ காரணம்கண்டு கூறியதாகாது. காரணமே இல்லை என்பது பொருளற்ற பேச்சு. 
காரணம்‌ காணப்படவில்லை எனபதே அதன்‌ பொருள்‌. புலன்களாலும்‌, கேவல யுக்திகளாலும்‌ 
அறியப்படவில்லை என்பதால்‌ காரணமேயில்லை எனக்கூறவொண்ணாது. அவ்வாறு 
கூறுதலே யுக்த்யாபாஸம்‌. நன்னைறி நின்று மறைப்பொருள்‌ உணர்ந்தாரே அக்காரணம்‌ 
காணவல்லார்கள்‌. ஜீவராசிகளனைத்தும்‌ அசேதநமான ப்ரக்ருதியை அபிமானித்திருக்கும்‌ 
சேதநங்கள்‌. ஆன்மா பிரிவதற்கு முன்னும்‌, பிரிந்ததற்குப்‌ பின்னும்‌ காணப்படும்‌ வாசியைக்‌ 
கொண்டே ஆக்கை எனும்‌ தத்துவம்‌ வேறு, ஆன்மா எனும்‌ தத்துவம்‌ வேறு என்று உணரலாம்‌. 

இனி, ஆக்கையை அபிமானித்திருக்கும்‌ சேதநர்களுக்கும்‌ அந்தர்யாமியாய்‌ விளங்கும்‌ 
பரன்‌ எனும்‌ ஒரு தத்துவம்‌ இருத்தல்‌ வேண்டும்‌ என்பதையும்‌ உடன்பட்டே தீரவேணும்‌. உடலும்‌ 
உயிரும்‌ சேர்ந்திருக்கும்போது அச்சேர்த்தியே புருஷார்த்தம்‌ என்றும்‌ அச்சேர்த்தி அழியாதே 
'என்றும்‌ வாழக்கடவோம்‌' என்று ஸர்வஜீவராசிகளும்‌ மணி மந்த்ர ஒளஷதங்களாலே சாவைத்‌ 
தடுக்க ஸர்வவித ப்ரவ்ருத்திகளைச்‌ செய்தபோதும்‌, அவையாவும்‌ பயனற்று நொடிப்பொழுதில்‌ 
மரண வேதனையோடே மாண்டு போவதைப்‌ பார்க்குங்கால்‌, இவ்வனைத்துக்கும்‌ இறைவனாய்‌ 
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ஓங்கி நிற்கும்‌ ஓர்‌ பெருந்தத்துவம்‌ இருத்தல்‌ வேண்டும்‌ என்பதை மறுக்க எவாண்ளாது. 
தோன்றி மறையுமனைத்தும்‌ தோன்றி மறையாது என்றுமே விளங்கும்‌ ஓர்‌ பரதத்துவத்தின்‌ 
ஆணையில்‌ நிற்கின்றன என்று அங்கீகரித்தே தீரவேண்டும்‌. இவைகள்‌ பிறப்பும்‌ இறப்பும்‌ 
அவன்‌ அதீநம்‌. மாளுமிவைகள்‌ 'ஆளும்‌ பரன்‌ இல்லை என்று கூற இயலாது. பரன்‌ இல்லை 
என்று கூறிக்கொண்டே மாள்கிறார்கள்‌. ஆகவே நன்னைறி நின்றோர்‌ தத்வத்ரய உண்மையை 
உடன்பட்டே தீரவேண்டும்‌. மறை ஒன்றே இவ்வுண்மையை நன்கு விளக்கவல்லது. 


பரதத்துவம்‌ ஸர்வ விசிஷ்டம்‌ என்றே மறை விளக்கிற்று. சேதநாசேதநங்கள்‌ பரனுக்கு 
விசேஷணங்கள்‌ என்றே விளக்கிற்று. சேதநாசேதந விசிஷ்டனான பரன்‌ ஒருவனே. விசிஷ்ட 
தத்வம்‌ ஒன்றே. தத்வம்‌ விசிஷ்டமே. விசிஷ்டமல்லாத தத்துவமில்லை. விசிஷ்ட வஸ்துவைக்‌ 
கூறுவதில்தான்‌ சொல்லுக்கு வன்மை. நீர்விசேஷவஸ்துவைச்‌ சொல்‌ கூறாது. அத்வைதம்‌ 
ஒடுங்கி நீன்றதும்‌ விசிஷ்டம்‌. விரிந்து நின்றதும்‌ விசிஷ்டம்‌. ஒடூக்கத்திலும்‌ விரிதலிலும்‌ 
விசிஷ்டம்‌ ஒன்றே. ஒடுங்கிய விசிஷ்டமும்‌ விரிந்த விசிஷ்டமும்‌ ஒன்றேதான்‌. இதுதான்‌ 
உபநீடதமோதிய அத்வைதம்‌. இதுதான்‌ உபநீடதம்‌ ஓதிய ஒருமை. அது விசிஷ்ட ஒருமையே. 
நீர்விசேஷ ஒருமையை சொல்‌ கூறாது, மறை உணர்த்தாது. ' 


ஒடுங்கிய விசிஷ்ட உண்மையே காரண உண்மை, விரிந்த விசிஷ்ட உண்மையே 
காரிய உண்மை. காரண நீலையில்‌ விசேஷணங்களுக்கு ஒடுக்கம்‌. காரிய நிலையில்‌ 
விசேஷணங்களுக்கு விரிவு. காரண உண்மை ஒருமை உண்மை. காரிய உண்மை பன்மை 
உண்மை. ஒருமை கொண்டு பன்மையையும்‌, பன்மை கொண்டு ஒருமையையும்‌ மறுக்க 
முடியாது. ஒருமையின்‌ உண்மையும்‌ பன்மையின்‌ உண்மையும்‌ ஒருமைக்கும்‌ பன்மைக்கும்‌ 
உற்ற ஸம்பந்த உண்மையும்‌ நன்கே அறியப்பட வேண்டியது. 


ரக்ஷகன்‌ ஒருவனே. அவனே பரன்‌. அவரங்கள்‌ பல. அவைகள்‌ ரக்ஷ்யங்கள்‌. பரன்‌ 
சரீரி. அவரங்கள்‌ சரீரம்‌. அவரங்களுக்கும்‌ பரனுக்கும்‌ உற்ற ஸம்பந்தம்‌ சரீராத்ம ப்ரயுக்க 
ரக்ஷ்ய-ரக்ஷக ஸம்பந்தம்‌. பரன்‌ என்றால்‌ அவன்‌ ஸர்வ விசிஷ்டனாயேயிருத்தல்‌ வேண்டும்‌. 
“ அவரங்கள்‌ என்றால்‌ அவைகள்‌ பரனுக்கு விசேஷணங்களாகவே யிருத்தல்‌ வேண்டும்‌. ஈதே 
மறை விளக்கிய ஒருமைக்கும்‌ பன்மைக்கும்‌ உற்ற ஸம்பந்தம்‌. 
ஒருமை யுண்மை என்ன? பன்மை உண்மை என்ன? பிரித்தறிய ஒண்ணாமை 
ஒருமை. பிரித்தறிய ஒண்ணுமது பன்மை. விசிஷ்டம்‌ ஒன்றே. ஒடுங்கிய விசிஷ்டமே 
காரணம்‌. அவ்வோர்‌ உண்மையே காரண உண்மை. காரண உண்மையே ஒருமையின்‌ 
உண்மை. உலகில்‌ காணும்‌ அனைத்து உண்மையும்‌ காரிய உண்மை. காரிய உண்மையே 
பன்மையின்‌ உண்மை. அவ்வொருமையும்‌ உண்மை, இப்பன்மையும்‌ ம்ப அது 
ஒருமை உண்மை. இது பன்மை உண்மை. அவ்வொருமை ட்டது இப்பைம்‌ 
இப்பன்மை ஒடுங்குவதில்‌ அவ்வொருமை. ஒடுங்கிய பன்மையும்‌ விரிந்த இருப்‌ 
உண்மையே. ஒடுக்கமும்‌ உண்மை, விரிவும்‌ உண்மை. உணமை போலியாய்‌ விரியாது, 
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போலி உண்மையாய்‌ ஒடுங்காது. ஒருமை உண்மையில்‌ பன்மை உண்மை. ஒருமை 
உண்மை என்றால்‌ ஒருமையின்‌ விரிவான பன்மையும்‌ உண்மையாகவே இருத்தல்‌ 
வேணடும்‌. உண்மை ஒருமை இன்மைப்‌ பன்மையாகாது. இன்மைக்கு ஒருமையுமில்லை, 
பன்மையுமில்லை. சநியமே இன்மை. உண்மையற்றதே இன்மை. உண்மைக்கே உற்றது 
ஒருமையும்‌ பன்மையும்‌. அதுவே உண்மையின்‌ தன்மை. ஒருமைத்‌ தன்மையும்‌, பன்மைத்‌ 
தன்மையும்‌ உண்மைக்கே. ஒடூங்கி ஒடூங்கியதே ஒருமை. படர்ந்து பலவாயதே பன்மை. 
ஒருமையை பன்மையாயும்‌, பன்மையை ஒருமையாயும்‌ மறைமுடி ஒலித்தது. ஒருமை 
யுண்மைக்கும்‌ பன்மை யுண்மைக்கும்‌ ஒருங்கமர்தல்‌ ஸாமாநாதிகரண்யம்‌ ஓதலவாண்‌ ணும்‌. 
உண்மைக்கும்‌ இன்மைக்கும்‌ ஸாமாநாதீகரண்யத்தை மறை ஓதாது. விசிஷ்டம்‌ ஒருமை. 
விசேஷேணம்‌ பன்மை. விசிஷ்ட உண்மையை ஒருமை சொல்லும்‌. விசேஷண உண்மையைப்‌ 
பன்மை சொல்லும்‌. ஒன்றி நிற்றலால்‌, விசிஷ்ட ஒருமையும்‌ விசேஷணப்‌ பன்மையும்‌ 
'உண்மை' என்பதே மறையின்‌ ஒலி வன்மை. 


ஒருமையில்‌ அருள்‌. பன்மையில்‌ அன்பு. அருள்‌ சுரக்குமது ஒருமை. அன்பு 
பூணுமது பன்மை. அருளும்‌ உண்மை. அன்பும்‌ உண்மை. உண்மை நீன்றது அருளிலும்‌ 
அன்பிலும்‌. விசிஷ்ட உண்மையை மறுத்தார்‌ அருளையும்‌ அன்பையும்‌ மறுத்தார்‌. அருளே 
விசிஷ்டம்‌. அன்பே விசேஷணம்‌. அன்புக்கே சுரப்பது அருள்‌. அருளுக்கே வளர்வது 
அன்பு. உடலுமுயிரும்‌ போல்‌ அன்பும்‌ அருளும்‌. உயிரைப்‌ போற்றுவது அன்பு. உடலைத்‌ 
தரிப்பது அருள்‌. உலகு நிற்பது பரன்‌ பாலன்பில்‌. அன்பும்‌ அருளும்‌ பொதிந்து நின்றது 
இந்த தர்சனத்தில்‌ தான்‌. அனைத்துலகும்‌ அவன்‌ சரீரம்‌ என்பதே அன்புக்கு எல்லை நிலம்‌. 
அவ்வன்பு பரனோடு நில்லாது. பரனடியார்‌ பால்‌ பெருகிநீற்கும்‌. இவ்வன்பே ஆன்மாக்களுக்கு 
ஸ்வரூபம்‌. சேதநர்‌ பரஸ்பரம்‌ விளைவித்துக்‌ கொள்ளும்‌ தீங்கு அவர்களனைவர்க்கும்‌ 
சரீரியான பரனுக்கே விளைவித்த தீங்காய்‌ முடியும்‌. அன்பே சேதந ஸ்வரூபம்‌, அருளே 
ஈச்வர ஸ்வரூபம்‌ எனும்‌ உபநிடத உண்மையை நன்கே விளக்கிய எம்வருமானார்‌ 
தரிசனம்‌ ஒன்றுதான்‌ ஸர்வலோக ஹிதைஷி என்பதே உண்மை. அனைத்துண்மைக்கும்‌ 
உயிர்நீலையாய்‌ விளங்குவது ஸ்ரீபாஷ்யம்‌. அதில்‌ அறுதியிடப்பட்டது “ஸர்வம்‌ ஸமஞ்ஜஸம்‌: 
ஸர்வங்ருதி ஸாமஞ்ஜஸ்யம்‌. 


பகவத்‌ விஷயத்தில்‌ சாரீரகம்‌ 
ஸ்ருதி ஸ்ம்ருதி இதிஹாஸ புராணங்களில்‌ ப்ரமாணம்‌, ப்ரமேயம்‌, ப்ரமாதா என்கிற 
மூன்று அம்யங்களிலும்‌ த்யாஜ்ய பாகங்கள்‌ அநேக முண்டு. அத்தகைய தோஷங்கள்‌ 
ஏதுமின்றி “தீருமாலவன்‌ கவி' என்கிற ஸங்கல்பத்தின்படியே முற்றும்‌ எம்‌பெருமான்‌ விஷயமாக 
இருப்பதால்‌, திருவாய்மொழிக்கும்‌ அதன்‌ வ்யாக்யானங்களுக்குமே "பகவத்‌ விஷயம்‌: என்ற 
சிறப்புப்‌ வபயர்‌ அமைந்தது. வ்யாக்யான ஸஹிதமான தீருவாய்மொழியே பகவத்‌ விஷயம்‌. 
மூலக்ரந்தமான தீருவாய்ஹாழியின்‌ பெருமை பெரிதோ, அதன்‌ வ்யாக்யானங்களான பகவத்‌ 
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விஷயத்தீன்பெருமைபெரிதோஎன்றுஙங்கிக்கலாம்படியாய்‌ இக்க்ரந்தங்கள்‌ அமைந்துள்ளன. 
திருவாய்மொழிக்கு ஸ்ரீய:பதி ப்ரசிபாத்யன்‌. ஸம்ஸாரத்தில்‌ ருசியற்று எம்பெருமான்‌ 
திருவடிகளிலே எப்பேர்ப்பட்ட அடிமைகளும்‌ செய்யவேணும்‌ என்றிருக்குமவன்‌ இது கற்கைக்கு 
அதிகாரி. பகவத்‌ கைங்கர்யமாகிற நீரதியய புருஷார்த்தம்‌ இன்னபடிப்பட்டிருக்குமென்று 
அறிவிக்கப்‌ பிறந்தது இப்ப்ரபந்தம்‌. 'மயர்வற மதிநமைருளினன்‌' என்று தொடங்கி “அவாவற்று 
வீடுபெற்றா என்று தலைக்கட்டின இப்ப்ரபந்தத்துக்கு ஒன்றான பரம தாத்பர்யமாவது 
'ஸம்ஸாரத்தீற்கடியான அஜ்ஞானத்தைப்‌ போக்கவல்லதான ஜ்ஞானபூர்த்தியை உபகரிக்கும்‌ 
பகவானுடைய நீர்ஹேதுக அநுக்ரஹத்தாலே ஸம்ஸாரநிவ்ருத்தி பூர்வக பகவத்ப்ராப்திரூப 
மோக்ஷ லாபம்‌' என்பதே. 


நாம்‌ அறியவேண்டிய தத்வஹிதபுருஷார்த்தங்களை எளிதாக உபதேயிப்பதில்‌ 
இப்ப்ரபந்தத்துக்கு மேற்பட்ட க்ரந்தம்‌ எந்த எமாழியிலும்‌ இல்லை. பூர்வர்கள்‌ இதன்கண்‌ 
உள்ள ஆதராதியயத்தாலே இதைப்‌ பலவாறு புகழ்ந்து பேசியுள்ளார்கள்‌. 'தாம்ரபர்ணி 
நதி ஸஹ்ய பர்வதத்தில்‌ உற்பத்தியாகி மண்ணோடு கலங்கி வந்து ஆழ்வார்‌ திருநகரியில்‌ . 
தோதவத்தி சங்கணித்‌ துறையில்‌ துறை வாசியாலே தெள்ளிய தீர்த்தமாய்‌ தன்னுள்ளே கிடக்கிற 
பதார்த்தங்களையெல்லாம்ப்ரகாசிப்பிக்குமாபோலே, த்வைதம்‌, அத்வைதம்‌, த்வைதாத்வைதம்‌ 
என்று அல்பங்ருதர்கள்‌ கலக்கக்‌ கலங்கின ஸ்ருதி, உண்மையான ஜ்ஞானத்துக்குத்‌ 
துறையான ஆழ்வார்பக்கலிலே வந்து சேர்ந்து ஆழ்ந்த பரமரஹஸ்யங்களையெல்லாம்‌ 
தோற்றுவித்தது' என்றும்‌ 'மேகத்தால்‌ பருகப்பட்ட கடல்நீர்‌ மழையாகப்‌ பெய்ய, அம்மேக 
ஸம்பந்தத்தாலே உப்புத்தன்மை நீங்கி, எப்போதும்‌ எல்லார்க்கும்‌ பயன்படுமாப்போலே, 
வேதக்கடலிலே உள்ள வாக்கியங்கள்‌ ஆழ்வாருடைய திருவாக்கு மூலமாக வெளிப்பட்டு 
காலநியதி அதிகாரி நீயதீகளை வேண்டாத தன்மையையடைந்து, ஸர்வகாலமும்‌ ஸர்வர்க்கும்‌ 
கற்றற்குரியதாயிற்று' என்றும்‌, 'பகவன்‌ ஞானவிதி பணிவகைபயென்று இவரங்கீகாரத்தாலே 
அதுக்கு உத்கர்ஷம்‌' என்று ஸ்ரீபகவத்‌ கீதைக்கு ஆழ்வாருடைய பரிக்ரஹத்தாலே 
ஏற்றமுண்டாயிற்று என்றும்‌ அருளிச்செய்து போருவர்‌. 'ஆத்‌ யஸ்ய ந: குலபதே: வைதீக 
குலத்துக்கு பதி என்று ஸ்ரீஆளவந்தார்‌ தன்முடி தாழ்த்த, ஆசார்யர்களுக்‌எகல்லாம்‌ 
ப்ரதமாசார்யராக எல்லா ஸ்ரீவைஷ்ணர்களும்‌ இவரைக்‌ கொண்டாடுகிறார்கள்‌. 

பகவத்‌ விஷயத்தில்‌ சொல்லியுள்ள தத்வார்த்தங்களை நம்‌ பூர்வர்கள்‌ ஸங்க்ரஹித்தும்‌ 
விஸ்தரித்தும்‌ ஸாதித்துள்ள க்ரந்தங்கள்‌ பலப்பல. இப்ப்ரபந்தம்‌ அர்த்த பஞ்சகத்தை 
விவரிப்பது என்றும்‌, த்வயார்த்தத்தை விவரிப்பது என்றும்‌ அருளிச்செய்வர்கள்‌. வேதத்தில்‌ 
பேத, ங்ருதி என்றும்‌, அபே த. ஸ்ருதி என்றும்‌, க,டக ஸ்ருதி என்றும்‌ மூன்று உண்டு. 
எந்த வேத வாக்கியங்கள்‌ சித்‌, அசித்‌, ஈங்வரன்‌ எனும்‌ மூன்று தத்வங்களை தனித்தனியாக 
தெரிவிக்கிறதோ அவை பேதங்ருதிகள்‌. மி. “பதிம்‌ விங்வஸ்யாத்மேற்வரம்‌' இத்யாதி. 
எந்த வேத வாக்கியங்கள்‌ பலவகைப்பட்ட வஸ்துக்கள்‌ இல்லாமையைத்‌ தெரிவிக்கும்‌ 
வகையில்‌ எம்பெருமானையும்‌ சித்‌ அசித்துக்களையும்‌ ஒரே வேற்றுமையில்‌ படிக்கிறதோ 
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அவை அபேத ங்ருதிகள்‌. உம்‌ 'ஸர்வம்‌ கல்விதம்‌ ப்‌_ரஹ்ம' “தத்‌ த்வமஸி' இத்யாதி கள்‌. எந்த 
வேத வாக்கியங்கள்‌ பேதத்தையும்‌ அபேதத்தையும்‌ சிறிதும்‌ விரோதமின்றிக்கே பொருந்திக்‌ 
காட்டமவையோ அவை ௧ டக ய்ருதிகள்‌. உம்‌ யஸ்யாத்மா மரீரம்‌' இத்யாதி... சரீரம்‌ என்றால்‌, 
எந்த சேதநனால்‌ எந்த திரவியம்‌ தன்‌ ப்ரயோஜனத்துக்காக செயல்படுத்தப்‌பறுவதற்கும்‌ 
தாங்குவதற்கும்‌ தகுதிபற்று அவனுக்கு ேஷமாகவே உள்ளதோ அது அவனுக்கு சரீரம்‌. 
நம்‌ சரீரம்‌ நமக்கு மேஷமாகவே உள்ளது. அதுபோல்‌ சராசரமான ப்ரபஞ்சத்தை பகவான்‌ 
செயல்படுத்துகிறான்‌, தாங்குகிறான்‌, இவற்றைத்தன்‌ ப்ரயோஜனத்துக்காகவே செய்கிறான்‌. 
ஆகையால்‌ "உலகம்‌ மரீரம்‌, பகவான்‌ ஆத்மா' என்றதாகிறது. இதனை ரீராத்ம பாவம்‌ 
என்பர்கள்‌. இதனை தெரிவிப்பவையே வேதத்திலுள்ள க,டகங்ருதி வாக்கியங்கள்‌. 


ப்ருஹதாரண்யக உபநிஷத்தில்‌, 'ய: ப்ருதீ_வ்யாம்‌ திஷ்டந்‌ ப்ருதி,வ்யா அந்தர:, யம்‌ 
ப்ருதி,வீ ந வேத, யஸ்ய ப்ருதி.வீ மரீரம்‌, ய:ப்ருதிவீ மந்தரோ யமயதி, ஏஷத ஆத்மா 
அந்தர்யாம்‌ யம்ருத:' எவன்‌ பூமியிலே நிற்கிறானோ, பூமியின்‌ உள்ளிருக்கிறானோ, எவனை 
பூமி அறியாததோ, எவனுக்கு பூமி சரீரமோ, எவன்‌ பூமியை உள்நுழைந்து நியமிக்கிறானோ, 
அவனே உனக்கு ஆத்மாவாகவும்‌ மரணமற்றவனாகவும்‌ இருக்கும்‌ அந்தர்யாமி) என்றும்‌, ய 
ஆத்மநீ தீஷ்டந்‌ ஆத்மநோ5ந்தர: யமாத்மா ந வேக, யஸ்யாத்மா மரீரம்‌ ய ஆத்மாந மந்தரோ 
யமயதீஸத ஆத்மா அந்தர்யாம்‌ யம்ருத:: எவன்‌ ஆத்மாவில்‌ நிற்கிறானோ, ஆத்மாவினுள்ளும்‌ 
இருக்கீறானோ, எவனை ஆத்மா அறியாததோ, எவனுக்கு ஆத்மா சரீரமோ, எவன்‌ ஆத்மாவை 
உள்நுழைந்து நீயமிக்கிமானோ அவனே உனக்கு ஆத்மாவாகவும்‌, மரணமற்றவனாகவும்‌ 
இருக்கும்‌ அந்தர்யாமி) என்றும்‌ ஓதப்பட்டூுள்ளது. இவ்வுபநிஷத்‌ வாக்கியங்களை யுட்கொண்டு 
ஆழ்வாரும்‌ தம்‌ திருவாய்மொழி ஆரம்பத்திலே 'திடவிசும்‌பபரிவளி நீர்நிலமிவைமிசை, 
படர்பொருள்‌ முழுவதுமாயவை யவைதொறும்‌, உடன்மிசை யுயிரெனக்‌ கரந்தெங்கும்‌ 
பரந்துளன்‌, சுடர்மிகு சுருதியுள்‌ இவையுண்ட சுரனே' 0.1.2) என்று பாசுரமிட்டூள்ளார்‌. அதாவது, 
ங்ருதிகளிலே ப்ரதிபாதிக்கப்பட்ட பரமாத்மா உடலிலுள்ள உயிர்போல்‌, பஞ்சபூதங்களும்‌ 
அவற்றுள்‌ தோன்றும்‌ பொருள்களுமாய்‌ அவற்றுள்‌ அநுப்ரவேஸித்து மறைந்து எங்கும்‌ 
வியாபித்து நீற்கிறான்‌ என்பதாம்‌. பகவத்‌ விஷயத்தில்‌ சொல்லிய எல்லா தத்வங்களுக்கும்‌ 
இப்பாசுரம்‌ ஸுத்திரமாய்‌ நிற்கும்‌. ஒரு ஜீவாத்மாவானது எப்படி ஒரு தேகத்தில்‌ இருந்துகொண்டு 
அந்த தேகத்தில்‌ எல்லாவிடங்களிலும்‌ வ்யாபித்து ஐம்புலன்களும்‌ தன்னையறியாவகை 
மறைந்து கீடக்கிறதோ, அதுபோல்‌ ஸர்வேங்வரனும்‌ எல்லாப்‌ பொருள்கட்கும்‌ வித்தாய்‌, ஸகல 
* தாரகமாய்‌, நியாமகனாய்‌, மேஷியாயிருப்பதால்‌ அத்மப ஈவம்‌; தார்யம்‌, நியாம்யம்‌, மோஷம்‌ இவற்றோடு 
கூடியிருப்பதால்‌ சரீர்ப £வம்‌. நீத்யஸுரி ஸத்பாவம்‌, எம்பெருமானுடைய கல்யாணகுணாய்ரயத்வம்‌, 
தீவ்யமங்கள வியிஷ்டத்வம்‌ முதலான முதாந்தரஸ்தர்கள்‌ ஒப்புக்ககாள்ளாது பல அர்த்தங்களை நாம்‌ ஒப்புக்‌ 
கொண்டிருக்கிறோம்‌. இவைகளை விட்டு, நம்‌ ஸித்தாந்தத்தில்‌ சரீராத்ம பாவத்தையே ப்ரதான ப்ரதிதந்த்ரம்‌' 
முக்கியத்‌ திறவுகோல்‌ என்பதற்கு காரணம்‌ - இதுவே ஸர்வங்ருதீகளினுடைய முக்கியமான அர்த்தத்தை 
தெரிவிப்பதாய்‌, ஸர்வங்ருதிகளுக்கும்‌ ஸாமரஸ்யத்தை நீர்வஹிக்கக்‌ கூடியதாயிருப்பதால்‌ ப்ராதான்யம்‌. 
இதனை அங்கீகரியாமையால்‌ பிறர்‌ ஸர்வங்ருதி ஸா மரஸ்யத்தை நீர்வஹிக்கமாட்டாமல்‌ குளருகிறார்கள்‌. 
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ஐகத்துக்கும்‌ முதற்காரணமாய்‌, தான்‌ படைத்த பொருள்களிலும்‌ வேறாய்‌, அவை௰யான்றும்‌ 
தன்னையுணரா வண்ணம்‌ அவற்றுள்‌ கிடக்கிறான்‌ என்பதாம்‌. 'உளனெனில்‌ உளன்‌: (1.1.9, 
'பரஞ்சுடருடம்பாய்‌ அழுக்குப்‌ பதித்த உடம்பாய்‌ கரந்து' (6.3.2. 'நீராய்‌ ......... சுடர்களிரண்டாய்‌' 
(6.9.7. ரன்மைப்புனல்‌ பண்ணி .......... தன்னுள்ளே! (7.5.4) இத்யாதி பாசுரங்களும்‌ சரீராத்ம 
பாவத்தை தெரிவிப்பனவாய்‌ அமைந்துள்ளது அறியற்பாலது. இது பகவத்‌ விஷயத்தில்‌ 
சொல்லியுள்ள சாரீரக சாஸ்த்ரம்‌ என்பர்‌ பெரியோர்‌. 


'நாமவன்‌' (11.4), 'நீன்றனர்‌' (.1.6 பாசுரங்களில்‌ சொன்ன ஸாமாநாதிகரண்யத்தைப்‌ 
பொருந்தவிடூும்‌ க டகஸ்ருதியின்‌ பொருளான சரீராத்ம பாவம்‌ 'திடவிசும்பு' பாசுரத்தில்‌ 
சொல்லப்படுகிறது என்பர்‌ நம்பிள்ளை. பிந்ந ப்ரவ்ருத்தி நிமித்தாநாம்‌ றப்தாநாம்‌ ஏகஸ்மிந்‌ 
அர்த்தே வருத்தி: ஸாமாநாதிகரண்யம்‌. வெவ்வேறு தன்மைகளின்‌ மூலம்‌ வெவ்வேறு 
பொருளைக்‌ குறிக்கும்‌ இரண்டு சொற்களை அப்‌பபொருள்களுக்குள்ள பிரிக்கமுடியாத 
ஸம்பந்தம்‌ காரணமாக ஒரே வேற்றுமையுருபு உடையனவாகக்‌ கூறி அப்பொருள்களின்‌ 
ஒற்றுமையை உரைப்பது 'ஸாமாநாதிகரண்யம்‌. உம்‌ நீலோத்பலம்‌ எனும்‌ வாக்யம்‌ நீலம்‌ 
என்கீற குணத்தையும்‌ உத்பலம்‌ என்கிற !ஜாதியையுமுடைய ஒரு வஸ்துவைக்‌ காட்டும்‌. 
'ஜகத்‌ பரஹ்மமே' எனுமிடத்தில்‌ ஜகத்‌ என்னும்‌ சொல்லும்‌, ப்ரஹ்மம்‌ என்னும்‌ சொல்லும்‌ 
ஒரே பொருளைப்‌ பற்றியிருப்பதால்‌ அவை ஸாமாநாதிகரண்யங்கள்‌. நமது ஸித்தாந்தத்தில்‌ 
மஹாண்டமும்‌ பரஹ்மமும்‌ வெவ்வேறாகையால்‌, அவைகளுக்கு ஸாமாநாதீகரண்யம்‌ 
இல்லையென்றாலும்‌, அண்டத்திற்கு ப்ரஹ்மம்‌ அந்தராத்மாவாயிருந்து கொண்டு அதை 
நியமிப்பதால்‌ *-சரீரத்தைச்‌ சொல்லும்‌ சொற்கள்‌ சரீரிவரைபோகும்‌' என்கீற நீயாயப்படி 
அவைகளுக்கு ஸாமாநாதிகரண்யம்‌ சொல்லக்கூடும்‌. ஆக ஸாமாநாதிகரண்யம்‌ 
சொல்லும்‌ போதல்லாம்‌ ப்ரஹ்மத்தின்‌ நீயமநம்‌ சொல்லப்பட்டதாய்‌ அதன்‌ வைபவம்‌ 
சொன்னதாகவேயாகும்‌. நீலமாயும்‌ பருத்தும்‌ பெரியதாகவுமுள்ள குடம்‌: எனுமிடத்தில்‌ 
ஸாமாநாதீகரண்யம்‌ கொள்ளலாம்‌. அதுபோலவே, ப்ரஹ்மம்‌ விமேஷ்யம்‌, அண்டம்‌ 
விஸேஷணம்‌' என்று நாம்‌ சொல்லும்போது ஸாமாநாதிகரண்யம்‌ எப்போதுமுண்டு. 
'விசேஷணமாகிற மஹாண்டம்‌ விசேஷ்யமாகிற ப்ரஹ்மமே' என்று சொல்லும்‌ சங்கர 
மதத்தில்‌ ஐக்யம்‌ சொல்லப்பட்டதாகுமே தவிர ஸாமாநாதீகரண்யம்‌ ஏற்படாது: ப்ரஹ்மத்திற்கு 
அஜ்ஞானம்‌ இருப்பதாகச்‌ சொல்ல வேண்டிவரும்‌. 


* ஸமானமான அதிகரணத்தையுடையது ஸாமாநாதிகரண்யம்‌. ஸமான - ஒன்றான. அதிகரணம்‌ - 
தாங்கிநீற்கும்‌ ஆதாரப்‌பொருள்‌. 

7 ஜாதி - வஸ்துவின்‌ ஆகாரம்‌. பசு மாடுகளுக்கு பொதுவான ஆகாரம்‌ (கோத்வம்‌ ஜாதி. அந்த ஆகாரமுள்ள 
பசு மாடுகள்‌ வ்யக்தீகள்‌. க டத்வம்‌ ஜாதி. க டம்‌ வஸ்து. 

4 'மனிதன்‌ அறிகிறான்‌' என்னும்போது மனிதன்‌ என்ற சொல்‌ மனித சரீரத்தைக்‌ குறிப்பிட்டாலும்‌ (அசித்‌ 
அறிவற்றதாகையாலே அந்த சரீரத்துக்குள்‌ இருக்கும்‌ ஆத்மாவரை சென்று 'மனித சரீரம்‌ கொண்ட ஆத்மா 
அறிகிறது' எனும்‌ கருத்தை தெரிவிக்கும்‌. 
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'தத்‌ துவமஸி' எனும்‌ சாந்தோக்ய உபநிஷத்‌ சொற்றொடருக்கு ஸாமாநாதிகரண்யத்தில்‌ 
பொருள்கொள்வதே உசிதம்‌. 'தத்‌ த்வமஸி' (௫ அதுவாக இருக்கிறாய்‌ எனும்‌ சொற்றாடரில்‌, 
தத்‌ (இது எனும்‌ சொல்லுக்கு அண்டத்திற்கு காரணமாகவும்‌, கல்யாணகுணங்கட்கு 
இருப்பிடமாயும்‌, எவ்வித தோஷமற்றதாகவும்‌ உள்ள ப்ரஹ்மம்‌ அர்த்தம்‌. தத்‌ எனும்‌ 
மப்தத்துடன்‌ ஸமாநாதிகரணமாகச்‌ சொல்லப்பட்டுள்ள 'த்வம்‌' (நி) எனும்‌ சொல்லுக்கு 
ஜீவனுக்கு அந்தர்யாமியாகவும்‌, அந்த ஜீவன்‌ சரீரமாகவும்‌ அந்த ஜீவனாகிற சரீரத்திற்கு 
ஆத்மாவாகவும்‌, அந்த சரீரத்தை ப்ரகாரமாகவும்‌ உடையதான ப்ரஹ்மம்‌ அர்த்தம்‌. மற்ற 
ஸித்தாந்தமைதீலும்‌ இத்தகைய ஸாமாநாதிகரண்யம்‌ கிடைக்க வழியில்லை; ப்ரஹ்மத்திற்கு 
தோஷம்‌ தட்டும்‌. 


ஜகத்‌ முழுவதும்‌ ஒரு பெரிய யந்திரம்‌ என்றால்‌, அந்த யந்திரத்தின்‌ ஒவ்வொரு பாகமும்‌ 
மற்ற பாகங்களோ௫ இணைந்து தந்தமக்கு விதித்த காரியத்தை செய்து வருவதினால்‌ 
ஜகத்‌ வ்யாபாரம்‌ நடக்கிறது. சூரிய, சந்திர, நக்ஷத்திர, வாயு, பூமி முதலிய மண்டலங்கள்‌ 
ஒவ்வொன்றும்‌ மற்றொன்றிற்கு இன்றியமையாததாகும்‌. இத்தகைய யந்த்ரத்தின்‌ 
ஸுூத்ரதாரி ஒருவன்‌ இருந்தே தீரவேணும்‌. அவன்‌ மஹோபகாரியாய்‌ பரமக்ருபாவானாய்‌ 
இருக்கவேணும்‌ என்று ஏற்படுகிறது. அவன்தான்‌ உயர்வற உயர்நலமுடையவன்‌' என்று 
ஆழ்வார்‌ தம்‌ ப்ரபந்தத்தை உபக்ரமித்தார்‌. பகவத்‌ மப்தம்‌, ஜ்ஞானம்‌ ஸக்தி ப_லம்‌ ஐஸ்வர்யம்‌ 
வீர்யம்‌ தேஜஸ்‌ என்கிற ஷட்குண பரிபூர்ணமான ப்ரஹ்மத்தைக்‌ குறிக்கும்‌. ப்ரஹ்மம்‌ எல்லா 
நற்குணங்களையும்‌ உடையது, ப்ரபஞ்சம்‌ ஸத்யம்‌ என்றே பண்டைய தமிழ்‌ நூல்களும்‌ 
கூறுகின்றன. நீர்குண வாதமும்‌, மித்யை எனும்‌ மாயாவாதமும்‌ பின்‌ தோன்றியவையே. 


இப்படிப்பட்ட யந்த்ரத்தின்‌ ஓர்‌ சிறு திவலைதான்‌ மநுஷ்ய ஜந்மம்‌. அதுவும்‌ ஓர்‌ விசித்ரமான 
சிறு யந்த்ரமாகவே அமைக்கப்பட்டூள்ளது. 'துர்லபோ மாநுஷோ தே ஹ:' என்கிறபடி 
மநுஷ்யஜந்மம்‌ கிடைக்கவரியது. நாமரூப விபாகமில்லாமல்‌ மாக்லமோணிதங்களால்‌ 
ஆன ஓர்‌ சிறுவித்து ஒரு க்ஷேத்ரத்தில்‌ தங்கி, அங்கே மெய்‌ வாய்‌ கண்‌ மூக்கு செவி 
என்கிற விசித்ரமானவையும்‌ ப்ரயோஜநமுள்ளவையுமான அவயவங்களைப்‌ பெற்று 
அருமையான தேகமாய்‌ பரிணமிப்பதுமல்லாமல்‌ அதில்‌ வாசாமகோசரமான 'மனஸ்‌' 
என்கீற சக்தியுண்டாய்‌, அதின்‌ கார்யமாய்‌ தன்னைத்‌ தானைன்றறிவதும்‌ தன்னிலும்‌ 
வேறு வஸ்துக்களையறிவதும்‌, அதற்குமேல்‌ புத்தி என்கிற மற்ஹாரு சக்தியுமுண்டாய்‌ 
க்ருத்யாக்ருத்ய விவேகமும்‌ த்யாஜ்யோபாதேயங்களாகிற நன்மை தீமைகளை அடைவதும்‌ 
அகற்றுவதுமான வ்யாபாரங்களைச்‌ செய்து வருகிறதன்றோ. இத்தகைய அநுபவஸித்தமான 
வியாபாரங்களுக்குக்‌ காரணம்‌ வேறொரு தத்வமிருக்கவேணும்‌. அதுதான்‌ சாஸ்த்ரங்களில்‌ 
சொல்லும்‌ “ஈஸ்வர தத்வம்‌. அவனுடைய ஆஜ்ஞையால்தான்‌ எல்லா வஸ்துக்களும்‌ 
வ்‌ ட. 
* ஈங்வர லக்ஷணம்‌, 'ஈங்வரஸ்ய ஜ்ஞாத்ருத்வயுக்தம்‌ நியந்த்ருதைக ஸ்வபாவத்வம்‌ லக்ஷணம்‌' - அதாவது 
ஈஙவரனுக்கு ஜ்ஞாத்ருத்வ ப்ரயுக்தமாக வரும்‌ நியந்தாவாகவே இருக்கும்‌ தன்மை லக்ஷ்ணமாகும்‌. 
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இச்சரீராத்ம பாவத்தால்‌ நிரூபிதமாகும்‌ உண்மைகள்‌ - இவ்வுலகில்‌ உற்பத்தியாகும்‌ 
பொருள்கள்‌ யாவும்‌ ஓர்‌ வித்திலிருந்தோ, வித்து ஸ்தானத்தினுள்ள வஸ்துவிலிருந்தோ 
உண்டாகின்றன. வித்தை ஒரு ச்ஷேத்ரத்திலே நட்‌_வுடன்‌ சிறியது பெரியதாய்‌ பரிணமிக்கிறது. 
அந்த பரிணாமத்துக்கு காரணம்‌ ஆத்மசக்தி என்கிறோம்‌. அது அசித்‌ அன்று. ஆயினும்‌ 
அந்த சக்தியை அசித்‌ ஸம்பந்தமின்றி தனித்துக்‌ காணவியலா. எப்போதும்‌ அசித்தோடே 
கூடியிருக்கும்‌. அதுபோல்‌ ஈங்வர தத்வமும்‌ சித்‌ அசித்‌ ஸம்பந்தியாகவேநிற்கும்‌. ஜீவாத்மாவுக்கு 
உடல்‌ எப்படியோ அப்படியே பரமாத்மாவுக்கு சித்‌ அசித்துக்களாலாகிய 'ஜகத்‌' சரீரமாயிருக்கும்‌. 
ஆக, இச்சாரீர்க சாஸ்த்ரத்திலிருந்து சித்‌ அசித்‌ ஈங்வரன்‌ என்று தத்வங்கள்‌ மூன்று என்பதும்‌, 
ப்ரஹ்மம்‌ சித்‌-அசித்‌ விசிஷ்டமானது என்பதும்‌ தேறுகிறது. எப்படி ஜீவாத்மா இல்லாமல்‌ 
தேஹங்கள்‌ உண்டாக மாட்டாவோ, அப்படியே பரமாத்மாவின்றி ஜகத்‌ உண்டாகமாட்டாது. 
'எத்தேவர்‌ வாலாட்டும்‌ எவ்வாறு செய்கையும்‌ அப்போதொழியும்‌' நான்‌.தீரு.38), 'நின்னலால்‌ 
இலேன்காண (தீருவாய்‌. 2.3.7) என்று ஆழ்வார்களும்‌, 'அத்தலையில்‌ நினைவாலேயிறே 
இத்தலை ஜீவிப்பது' என்ற ஆசார்யர்களும்‌ அருளிச்செய்தார்கள்‌. 'ந தத_ஸ்தி விநா யத்‌ 
ஸ்யாத்‌ மயா பூ பதம்‌ சராசரம்‌' ௮சைவனவும்‌ அசையாதனவுமான பொருள்‌ எதுவும்‌ என்னைப்‌ 
பிரிந்தால்‌ இல்லை என்று ஸ்ரீகீதை (10.39. 


தீருவாய்மொழியை ஆரம்பிக்கும்போதே ஆழ்வார்‌ எம்பெருமான்‌ ஸமஸ்த கல்யாண 
குணங்களையுடையவன்‌ என்றும்‌, அவன்‌ சேதநாசேதனங்களைக்‌ காட்டிலும்‌ விலக்ஷணன்‌ 
என்றும்‌, அவனே ஸ்வேச்சையாலே இந்த ஜகத்தாகப்‌ பரிணமித்து அவற்றுள்‌ ஆத்மாவாய்‌ 
எங்கும்‌ வியாபித்து ஸகல ப்ரவ்ருத்தி நிவ்ருத்திகளுக்கும்‌ காரணமாயிருக்கிறான்‌ என்றும்‌ 
அருளிச்செய்கிறார்‌. இப்படி சித்‌ அசித்‌ விசிஷ்டனான ஸர்வேங்வரன்‌ தன்னுடைய 
பரமக்ருபையாலே இந்த ஜகத்‌ வ்யாபாரம்‌ பண்ணி வருகிறான்‌. உடலும்‌ உயிரும்‌ சேர்ந்து 
வாழ்வது அன்பினாலேயன்றி மற்றில்லை. நம்‌ சரீரத்தில்‌ ஓரிடத்தில்‌ காயம்‌ பட்டால்‌, 
அக்காயத்தை ஆற்றவேண்டிய உபாயங்கள்‌ பண்ணுவது ஆத்மாவே. அதுபோல்‌ நாம்‌ 
அனாதி கர்மவாஸநையின்‌ பலனாக அநுபவிக்கும்‌ கஷ்டங்களைப்‌ பார்த்து ஸர்வேங்வரன்‌ 
அதற்கு வேண்டிய மருந்துகளாக சாஸ்த்ரங்களைத்‌ தருகிறான்‌. அவை போராமல்‌ தானே 
அவதாரங்களைடுத்தும்‌ படாதனபாடூ படுகிறான்‌. ஆழ்வார்‌ ஆசார்யர்கள்‌ அவதரித்ததும்‌ 
அதற்காகவே. இவ்வளவும்‌ செய்வதற்கு அவனது அன்பே காரணம்‌. எம்பெருமானுக்கு 
அஸ்மதாதிகள்‌ மீதுள்ள அன்புக்கு கிருபை என்றும்‌, நமக்கு எம்பெருமானிடம்‌ இருக்க 
வேண்டிய அன்புக்கு பக்தி என்றும்‌ பெயர்‌. ஆக, சித்‌ அசித்‌ ஈஸ்வரன்‌ எனும்‌ மூவரும்‌ 
அன்பினாலே கட்டூண்டூ இருக்கிறார்கள்‌. ங்ருதிகளில்‌ சொல்லியுள்ள வேதனம்‌, உபாஸனம்‌, 


த்யானம்‌ என்பவைகளும்‌ அன்பேயாம்‌. 


அன்பின்‌ கார்யமே கைங்கர்யம்‌. இதுவும்‌ ஜகத்‌ தத்வத்திலிருந்தும்‌ சரீராத்ம 
ப £வத்திலிருந்தும்‌ தோற்றும்‌ உண்மை. கைங்கர்யத்தில்தான்‌ ஜகத்‌ நிலைத்துள்ளது. எப்படி 
சரீரத்திலுள்ள அவயவங்களைல்லாம்‌ வல்‌ பக . மமகாரங்களின்றி அநந்ய ப்ரயோஜநமாய்‌ 
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ப்ரீதீயோடே தம்தம்‌ தொண்டினைச்‌ செய்து அதன்‌ பயனாய்‌ ஆத்மாவை தேகத்தில்‌ நிற்கச்‌ 
செய்கிறதோ, அப்படியே நாம்‌ ப்ரீதிகாரிதமான பகவத்‌ பாகவத கைங்கர்யம்‌ செய்யவேணும்‌. 
அதுவே பரமபுருஷார்த்தம்‌. பகவத்‌ விஷயம்‌ இத்தகைய கைங்கர்யுத்தின்‌ ஏற்றத்தைப்‌ 
பலவாறாக புகழ்ந்து பேசும்‌. முதல்‌ ஸ்ரீய:பதியில்‌, இந்த சரீராத்ம பாவத்தால்‌ ப_லிக்கிறது 
அநந்யார்ஹ சேஷத்வம்‌ எனுமிடத்தை 'தனக்கேயாக எனைக்‌ கொள்ளுமீதே' 6.9.4 என்றும்‌, 
'அடியேனுள்ளான்‌ உடலுள்ளான்‌' ௫.8.5 என்றும்‌ சொல்லி, இது தத்‌ சேஷத்வத்தளவிலே 
நீற்பதொன்றல்ல ததீய சேஷத்வ பர்யந்தமானாலாயிற்று தத்சேஷத்வ ஸித்தி எனுமிடத்தை 
'பயிலும்‌ சுடரொளி! நடுமாற்கடிமை களிலே பரக்க அருளிச்செய்து, “அடியார்கள்‌ குழாங்களை 
உடன்‌ கூடுவதென்றுகொலோ' என்று ப்ரார்த்தீத்து, ப்ரார்த்தித்தபடியே 'அடியரோடிருந்தமை' 
என்று தலைக்கட்டுகையாலே பாகவத சேஷத்வ பர்யந்தமான பகவச்‌ சேஷத்வமே ஸ்வரூபம்‌ 
எனுமிடம்‌ சொல்லிற்று' என்றருளிச்‌ செய்யப்பட்டூள்ளது. ஒழிவில்‌ காலமெல்லாம்‌ உடனாய்‌ 
மன்னி வழுவிலாவடிமை செய்யவேண்டும்‌ நாம்‌. இளையபெருமாள்‌ ஒரு கையிலே குடையும்‌ 
மற்றைக்கையிலே சாமரமுங்கொண்டு பணிமாறினாரென்னா, சக்ரவர்த்தியாண்ட பரப்பில்‌ 
அதுக்கு ஓராளில்லாமையன்றிறே. அடிமையில்‌ பசியிருந்தபடியிறே! இந்த 'கைங்கர்யத்தின்‌ 
ஸ்வாரஸ்யத்தையறிந்து அநுஷ்டானத்துக்கு கொண்டு வந்தால்‌, அஹங்கார மமகாரங்கள்‌ 
தன்னடையே கழியும்‌. ஸ்ருதிகளில்‌ சொல்லப்பட்ட வேதனம்‌, உபாஸநம்‌, த்யானம்‌ 
யாவும்‌ இதில்‌ அந்தர்கதமாய்‌ நீற்கும்‌. ஆத்மஸமர்ப்பணம்‌ ௯ட பூரிக்கும்‌. கர்ம ஜ்ஞான 
பக்தீகள்‌ இதிலே புகுந்து கரைபுரளும்‌. ப்ரபத்தி கொழுந்துவிட்டு கார்யகரமாகும்‌. எல்லா 
மோக்ஷோபாயங்களும்‌ இதிலே அடங்குவனவாம்‌. இதுவே குலந்தரும்‌ செல்வந்தந்திடும்‌ 
அடியார்படும்‌ துன்பத்தை நீக்கி நீள்விசும்பு அருளும்‌. 


இந்த கைங்கர்யத்துக்கு தேயகால அதிகாரி நீயமங்களில்லை. சாஸ்த்ர விஹிதமான 
கர்மங்களுக்கே நீர்ப்பந்தங்கள்‌ பல. 'ஜாதீ ஆஸ்ரம தீ க்ஷைகளில்‌ பே தீக்கும்‌ 
தர்மங்கள்‌ போலே அத்தாணிச்‌ சேவகத்தில்‌ பொதுவானது நழுவும்‌. ஆயினும்‌ அந்த 
தர்மாநுஷ்டானங்களை சிஷ்டர்கள்‌ அநுஷ்டிக்கக்‌ காரணம்‌, உலகத்தோர்‌ இந்த மர்மம்‌ 
அறியாதே கர்மத்தையும்‌ விட்டு கைங்கர்யத்தையும்‌ விட்டுக்‌ கெட்டுப்போவரே என்கிற 
பயத்தாலே. குறும்பறுத்த நம்பியைத்‌ தொண்டைமான்‌ சக்ரவர்த்தியும்‌, திருக்கச்சிநம்பியை 
ப்ராஹ்மணோத்தமரான ஸ்ரீபாஷ்யகாரரும்‌, பாணர்‌ குலத்தில்‌ பிறந்த ஆழ்வாரை 
லோகஸாரங்க மஹாமுனியும்‌ ஆமரயித்த விதங்களிலே இக்கைங்கர்ய நீஷ்டர்களின்‌ 


பதிவ்ரதைக்குப்‌ பதி ஸாங்ரூஷணம்‌ போலே மேஷ வஸ்துவுக்கு கைங்கர்யம்‌. ஈஸ்வரனே ப்ராப்யம்‌ 
என்கிறதும்‌ கைங்கர்ய ப்ரதீஸம்பந்தியாகையாலே. ஸ்வஸ்வரூபத்தை ப்ராப்யம்‌ என்கிறதும்‌ கைங்கர்யத்துக்கு 
ஆங்ரயமாகையாலே. தேமவியேஷத்தை ப்ராப்யம்‌ என்கிறதும்‌ கைங்கர்ய வர்த்த கமாகையாலே. ஸம்ஸார 
நீவ்ருத்தியை புருஷார்த்தம்‌ என்கிறதும்‌ கைங்கர்ய விரோதியாகையாலே. ததீ_ய மேஷத்வத்தைப்‌ புருஷார்த்தம்‌ 
என்கிறதும்‌ பதிவ்ரதைக்குப்‌ பதியினுடைய ஆத்மாம்யத்திலும்‌ குணாம்யத்திலும்‌ எஸளந்தர்ய விமிஷ்டமான 
தேஹாம்யமேப்ராப்யமாய்‌, அத்தாலே பாதிவ்ரத்ய ஹாநீயில்லாதாப்‌ போலே. ஆக, ஸகல மாஸ்த்ர தாத்பர்யமான 
புருஷார்த்தம்‌ கைங்கர்யமே. பகவதநுபவ கைங்கர்யமே 'பலம்‌ ப்ராப்தே: எனப்படும்‌ மோக்ஷ ப_லம்‌. 
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பெருமை காணலாம்‌. இந்த பாகவத மதத்தில்‌ வர்ணாங்ரம பேதங்களின்றி பாகவதர்கள்‌ 
எவராயினும்‌ அவரே நாம்‌ வணங்கும்‌ அடிகளாவார்‌, இதையே, 'அஜ்ஞர்‌ ப்‌ ரமிக்கிற 
வர்ணாஸ்ரம வித்‌ யா வருத்தங்களை க_ர்த்த, ப, ஐந்மம்‌ ங்வபசாத மம்‌ மில்பநைபுணம்‌ 
ப,ஸ்மாஹுதீ மவ வி தவாலங்காரம்‌' என்று நம்பூர்வாசார்யர்கள்‌ ஸாதிப்பர்கள்‌, பகவத்‌ 
பக்தரல்லாதார்‌ எக்குலத்தினரேயாயினும்‌ அவர்கள்‌ சண்டாளர்களே. யானே நீ என்னுடைமையும்‌ 
நீயே நானும்‌ உனக்கு ப்ரகாரம்‌: என்னுடைமையும்‌ உனக்கு ப்ரகாரம்‌ என்கிற 
த்ருடாத்யவஸாயம்‌ ஒன்றே இக்கைங்கர்யத்திற்கு வேண்டுவது. 

எம்பெருமான்‌ ஆக்கிய லீலாவிபூதியை அழித்தாற்போல்‌ ஸம்ஸாரத்திலிருந்து நீங்கி 
காட செல்ல வேண்டாம்‌. ஆதிபரதன்‌ காட்டில்‌ மான்பின்னேயும்‌, ஸூளபரி நீரில்‌ மீன்‌ 
பின்னேயும்‌ போய்‌ விஷய ப்ரவணரானார்கள்‌. நிவ்ருத்த ராக_ஸ்ய க்ருஹம்‌ தபோவநம்‌' - 
ஆசையில்லாதவனுக்கு தானிருக்கும்‌ தேமே தபஸ்ஸுக்கு ஏகாந்த ஸ்தலம்‌. ஸ்ரீஜனகராஜன்‌, 
ஸ்ரீகுலசேகரப்பெருமாள்‌ போலே அவரவர்கள்‌ ஸ்வதர்மாநுஷ்டானஞ்‌ செய்துகொண்டு 
இருந்த இடத்திலேயே இருப்பிலேயே கைங்கர்ய ஸித்தி பெறலாம்‌. இது ஸர்வாதிகாரம்‌. 
ஆக, பகவத்‌ விஷயத்தில்‌ சொல்லியது - தத்வம்‌ மூன்றும்‌ ஒன்று. உபாய உபேயம்‌ 
இரண்டும்‌ எம்‌பருமானே. ப்ரீதிகாரிதமான பகவத்‌ பாகவத கைங்கர்யமே புருஷார்த்தம்‌. 
இவையனைத்தும்‌ சரீராத்ம பாவத்திலிருந்து பெறப்படும்‌ அர்த்தங்களேயாம்‌. 


'சடகோபன்‌ செந்தமிழ்‌ வேதந்தரிக்கும்‌ பேராதவுள்ளம்‌ பெறு என்றும்‌ 
'மங்கையர்கோனீந்த மறையாயிரமனைத்தும்‌ தங்குமனம்‌ நீ: பனக்குத்‌ தூ£ என்றும்‌ அருளிச்‌ 
செயல்களை தரிக்கும்படியான நெஞ்சை தந்தருளுவேணுமென்கிற ப்ரார்த்தனைகளை 
அந்தந்த ஆழ்வார்களை நோக்கிச்‌ செய்திருக்கலாம்‌: அவர்களுக்கு அந்தரங்கர்களான 
மதுரகவிகள்‌, ய்ரீமந்நாத முனிகள்‌ போல்வாரை நோக்கியாவது செய்திருக்கலாம்‌; பரமோதரனான 
எம்பெருமானை நோக்கியும்‌ செய்திருக்கலாம்‌; ஸகலவித ஸம்பத்துக்களையும்‌ அளிக்கவல்ல 
பெரியபிராட்டியாரை நோக்கியும்‌ செய்திருக்கலாம்‌. ஆனால்‌ இவ்வழிகளைவிட்டு 
எம்பெருமானாரை நோக்கி இப்பிரார்த்தனைகள்‌ செய்யப்பட்டதற்கு காரணம்‌ தீமனங்கெடுத்து 
மருவித்தொழும்‌ மனதை ஆசார்யனே தந்தருள வேண்டூமாதலாலும்‌, அருளிச்செயல்கள்‌ யாவும்‌ 
எம்பெருமானாரிட்ட வழக்காயிருப்பதாலும்‌, மாறன்‌ பணித்த மறையுணர்ந்தவராதலாலும்‌, 
குறையல்கலைப்‌ பெருமானொலிமிக்க பாடலையுண்டூள்ளம்‌ பூரிப்பவராகையாலும்‌ இதர 
க்ரந்தங்களில்‌ சபலமான மனஸ்ஸு நீலைநீற்க வேண்டி எம்வருமானாரை அர்த்திக்கிறது. 
ராமாநுஜார்ய தி வ்யாஜ்ஞா ப்ரதிவாஸரமுஜ்ஜ்வலா | 
தி,க,ந்தவ்யாபிநீ பூ,யாத்‌ ஸா ஹி லோகஹிதைஷிணீ || 
ராமானுஜாசார்யரின்‌ திவ்யாஜ்ஞை தினந்தோறும்‌ வெற்றிபெற்று விளங்க திக்கெட்டும்‌ 
பரவட்டும்‌; அதுவன்றோ உலகத்திற்கு நன்மையை தீருவுள்ளத்தீல்‌ கொண்டது) 
னல 
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ஸரீ உ.வே. தேசூர்‌ ந௨ஸாண்‌ சக்ரவர்த்தி நூந்நிவாஸ வரதாசார்ய ஸ்வாமி 


தர்மமனே தர்றனே ஸந்திவிவாதா: ஸர்வவாதிநாம்‌ | 
ஸம்மதம்‌ ஸர்லலோகாநாம்‌ தர்மநம்‌ சக்ரவர்த்திநாம்‌ |! 
நெளமி நல்லான்‌ சக்ரவர்த்தி வம்ண்யம்‌ ஸத்குணஸாகரம்‌ | 
ஸ்ரீந்ருஸிம்மாசார்ய தநயம்‌ ஸ்ரீவாஸ வரதம்குரும்‌ || 


இந்நூலாசிரியர்‌: 
—rrttprfactrearyaorg—z— 
தேசூர்‌ நல்லான்‌ சக்ரவாத்தி நீவத்ஸாங்கன்‌ 


கூரத்தாழ்வான்‌ - திருவரங்கம்‌ 


ஸ்ரீவத்ஸசிஹ்ந மிஸ்ரேப்‌,யோ நம உக்திமதீ மஹே | 
யது,க்தயஸ்‌ த்ரமீகண்டே, யாந்தி மங்க,ள ஸூத்ரதாம்‌ ॥ 


(எவருடைய ஸ்ரீஸு£க்தீகளானவை வேதமாகிற மாதின்‌ கழுத்திலே திருமாங்கல்யம்‌ போல்‌ 
விளங்குகின்றனவோ, அத்தகைய பரழ ,பூதியரான ஆழ்வான்‌ பொருட்டு நம: என்ற 
சொல்லை ஓதுகின்றோம்‌.) 


ஸ்ரீ: 
ஸ்ரீமதே ராமாநுஜாய நம: 
அநுபந்தம்‌ - 1 
ஸ்ரீ கூரேற விஜயம்‌ 
எம்பெருமானார்‌ காலத்திலே ராஜ்யம்‌ பண்ணின சோழ ராஜா சைவனா 
சைவ ஆகமத்தை அத்யவஸித்து தானும்‌ தன்‌ புரோஹிதனுமாய்‌ தன்‌ நாட்டிலுள்ள 
வித்வான்‌௧ளையெல்லாம்‌ திரட்டி “மிவாத்‌ பரதரம்‌ நாஸ்தீ' (திவனைக்காட்டிலும்‌ 
மேலானதில்லை என்று கையெழுத்திட வேண்டுமென்று நிர்பந்திக்க, சிலர்‌ அவனுடைய 
ஆஜ்ஞுக்கு அஞ்சியும்‌, சிலர்‌ அர்த்த க்ஷேத்ராதிகளை ஆசைப்பட்டும்‌ கையைழுத்தீட, 
இதைக்கண்ட நாலூரான்‌ “இந்த ஆப £ஸர்‌ கையெழுத்திடூவதால்‌ என்ன ப்ரயோஜனமுண்டூ? 
இராமாநுசனும்‌ கூரத்தாழ்வானும்‌ இட்டாலன்றோ இட்டதாவது' என்ன, ராஜாவும்‌ 
“இராமாநுசனை ஸபைக்கு அழைத்து வாருங்கள்‌' என்று உத்தரவிட, இச்செய்தியையறிந்த 
கூரத்தாழ்வான்‌ உடையவருடைய த்ரிதண்ட காஷாயாதிகளை தரித்துக்கொண்டு 
ராஜசேவகர்களோடுூ புறப்பட, இதைக்‌ கண்ட பெரியநம்பிதானும்‌ ஆழ்வானுடன்‌ எழுந்தருள, 
இருவரும்‌ சோழ ஸபைக்கு எழுந்தருளி, 'த்‌ ரோணமஸ்தீ தத: பரம்‌' (தக்கு குறுணியைக்‌ 
காட்டிலும்‌ மேலானது) என்று கூசாதே கையெழுத்திட்டதுமன்றி, சைவர்களது தூஷணங்களை 
கண்டித்து 'ஸ்ரீமந்‌ நாராயணனே பராத்பரன்‌' என்று ஸ்தாபித்த விதத்தைத்‌ தெரிவிப்பது 
கூரேய விஜயம்‌ எனும்‌ க்ரந்தம்‌. இந்த க்ரந்தம்‌ ஸ்ரீபெரும்பூதூரில்‌ எம்பெருமானாரால்‌ 
அவரது அவதார உத்ஸவத்தீல்‌ ஆறாம்‌ திருநாளன்று திருச்செவி சாத்தப்படுகிறது. 


கையாலே 


ஸத்வம்‌ ரஜஸ்‌ தம இதி ப்ரக்ருதேர்‌ கணா: பாகவதம்‌ என்கிறபடியே ஸத்வரஜஸ்தமோ 
குணங்கள்‌ ப்ரக்ருதிக்கும்‌ அதன்‌ கார்யமான அசேதன வஸ்துக்களுக்கும்‌ உள்ளதாக 
சாஸ்த்ரங்கள்‌ சொல்லுகின்றன. இந்த குணங்கள்‌ பரமாத்மாவுக்கோ அல்லது ஜீவனுக்கோ 
ஸ்வரூபத்தில்‌ கிடையாது. பரமபுருஷனின்‌ திருமேனியும்‌ அவனது நித்யவிபூதியும்‌ 
அவன்‌ இந்த ஸம்ஸார மண்டலத்தில்‌ ஸம்ஸாரி ஜீவர்களுக்கு 


சுத்த ஸத்வமயமானது. 
பரமஸத்வ ஸமாஸ்ரயன்‌ என்று 


ஸத்வகுண ப்ரவர்த்தகனாயிருப்பதால்‌ அவனைப்‌ 
பெரியோர்கள்‌ கூறுகிறார்கள்‌. பிரமன்‌, உருத்திரன்‌ முதலான ஜீவர்களுக்கும்‌ தம்‌ 
ஆத்மாவில்‌ ஸத்வரஜஸ்தமோ குணங்கள்‌ கிடையாது. ஆனால்‌ ப்ரக்ருதி கார்யமான 
அவர்களுடைய சரீரத்தில்‌ இக்குணங்கள்‌ கலந்திருக்கையால்‌ அவர்கள்‌ ரஜஸ்தமோகுண 
ப்ரவர்த்தகர்களாகிறார்கள்‌. இந்த சார்‌ ஸம்பந்தத்தையிட்டும்‌ ப்ரவர்த்தகத்வத்தையிட்டும்‌ 
அவர்களை ரஜஸ்தமோ குணமுடையவர்களாக சாஸ்த்ரங்கள்‌ சொல்லுகின்றன. இந்த 
ஸத்வரஜஸ்தமோ குணங்களின்‌ ஸ்வரூப ஸ்வபாவங்கள்‌ கீதையில்‌ 14, 17ம்‌ அத்யாயங்களில்‌ 
பரக்கப்‌ பேசப்பட்டூுள்ளன. 

* கிருமி கண்ட சோழன்‌ முதல்‌ குலோத்துங்க சோழன்‌ என்பர்‌. அவனை ஸம்ப்ரதாயத்தில்‌ அவ்யபதேசன்‌ 


பெயர்‌ சொல்லத்தகாதவன்‌ என்றே கூறுவர்‌, 
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ஹஸ்தே$க்ஷமாலம்‌ ஹ்ருதி, ராமதத்வம்‌ 
ஸ்வமஸ்தகே கேவ பாத, தீர்த்தம்‌ | 
ஜிஹ்வாக்‌ ர ப,கே, வரராம மந்த்ரம்‌ 
சிவம்‌ மஹாப ஈக வதம்‌ ஸ்மராமி |! 


(கையில்‌ துளஸிமணிமாலையும்‌, நெஞ்சில்‌ ராமதத்வத்தையும்‌, தன்‌ தலையில்‌ கேசவனின்‌ 
பாத தீர்த்தத்தையும்‌ தரித்து நிற்கும்‌ சிவனை மஹாபாகவதனாக அறுதியிடுகிறேன்‌) என்கிற 
ப்ரஸித்தமான சுலோகத்தின்படி பரமபாகவதனான சிவனிடமோ, அவனது அடியார்களிடமோ 
நமக்கு எந்த த்வேஷமும்‌ இருக்க வாய்ப்பில்லை. ப்ரக்ருதியின்‌ குணங்கள்‌ படுத்தும்‌ பாட்டினால்‌ 
ஸ்ருதி ஸ்ம்ருதி இதிஹாஸ புராணங்களில்‌ சிவனது சரிதங்கள்‌ எவ்வாறு அமைந்துள்ளன 
என்பதை தெரிவிக்கவே இந்த க்ரந்தம்‌ ஒருவாறு விவரணம்‌ செய்யப்பட்டு வெளியிடப்படுகிறது. 
1. காயத்ரீ மந்த்ரம்‌ 
பூர்வ பக்ஷம்‌ : காயத்ரீ மந்த்ரத்தில்‌ உள்ள ப ர்க்க _ மப்தம்‌ ய:பர்க்க: என்று அகாராந்த 


புல்லிங்கமாய்‌ பரந்த சடையுடைய சிவனையே துறிக்குமாஸ்கயரல்‌. காயத்ரீ மந்த்ரம்‌ சிவபரம்‌ 
என்றார்கள்‌. 


ஸித்தாந்தம்‌ : காயத்ரீ மந்த்ரத்தின்‌ பொருளாவது - எந்த தேவன்‌ நம்‌ புத்தியை தன்‌ 
விஷயமாகத்‌ தூண்டுகிறானோ “ஸவிதா எனப்படும்‌ அப்பரமாத்மாவினுடைய விரும்பத்தக்க 
தேஜஸ்ஸை த்யானிக்கக்‌ கடவோம்‌. 'தத்‌ வரேண்யம்‌' எனும்‌ இரு சொற்களால்‌ தழுவப்பட்டூ 
நீற்கும்‌ “ப ர்க்க” யப்தம்‌ தேஜஸ்‌ எனும்‌ பொருளையுடைய ஸகாராந்த நபும்ஸகலிங்க பதம்‌ 
என்றே பாஷ்யகாரர்கள்‌ அர்த்தம்‌ பண்ணினார்கள்‌. 'அந்தராதித்யே ஹிரண்மய: புருஷ: 
க்ருங்யதே ........ தஸ்ய யதா கப்யாஸம்‌ புண்டரீகமேவ மக்ஷிணி' என்ற சாந்தோக்ய உபநிஷத்‌ 
வாக்யத்தை விவரிக்கும்‌ நாரஸிம்ஹ புராண வசனம்‌ - த்‌ யேயஸ்‌ ஸத_£ ஸவித்ரு மண்ட ல 
மத்‌ யவர்த்தீ நாராயணஸ்‌ ஸரஸிஜாஸந ஸந்நிவிஷ்ட: | கேயூரவாந்‌ மகரகுண்ட லவாந்‌ 
கீரீடீஹாரீ ஹிரண்மயவபுர்‌ த்ரூத மங்க சக்ர: || இதில்‌ ஸுர்ய மண்டலத்தில்‌ வர்த்திப்பவன்‌ 
நாராயணன்‌ என்று ஸ்பஷ்டமாயுள்ளது. அவனது திருமேனியின்‌ தேஜஸ்ஸே காயத்ரீ 
மந்த்ரத்தில்‌ பர்க்க, மப்தத்தால்‌ சொல்லப்படுகிறது. பர்க்க" மப்தத்தை அகாராந்த 
பும்லிங்க பதமாகக்‌ கொண்டு சிவனைச்‌ சொல்கிறதென்பது வியாகரணத்துக்குச்‌ சேராது. 

ப்ராமணன்‌ தூங்கியமும்போது ஹரிர்ஹரி: என்று ஏழுதரம்‌ உச்சரிக்க வேணும்‌ 
என்றும்‌, ஸ்நாநம்‌ செய்கையில்‌ கோவிந்த நாமத்தை மூன்று தரம்‌ உச்சரிக்கக்‌ கடவன்‌ 
என்றும்‌, காயத்ரீ மந்த்ரஜபம்‌ செய்வதற்குமுன்‌ பூர்வாங்கமாகச்‌ செய்யப்படும்‌ ஆசமனத்கில்‌ 
அச்யுத அனந்த கோவிந்த நாமங்களைச்‌ சொல்லவேணும்‌ என்றும்‌, பின்பு கேசவாதி த்வாதச 
02 நாமங்களைச்‌ சொல்லவேணும்‌ என்றும்‌, 


66 


வைதீக கார்யங்களில்‌ ஸங்கல்பம்‌ பண்ணும்போது ஸ்ரீகோவிந்த கோவிந்த 
கோவிந்த என்று ஆரம்பித்து மேலே 'ஸ்ரீவிஷ்ணோர்‌ ஆஜ்ஞயா' என்றே சொல்வதாலும்‌, 
ஜபம்‌ செய்யுமிடத்தை சுத்தி செய்ய “அபவித்ர: பவித்ரோ வா' எனும்‌ ங்லோகத்தைச்‌ 
சொல்லி புண்டரீகா்க்ஷனை நினைத்துக்கொண்டு புரோக்ஷணம்‌ செய்யவேணும்‌ என்று 
சொல்லியுள்ளதாலும்‌, வேதபாராயணத்திற்கு முன்னும்‌ பின்னும்‌ 'ஹரி: ஓம்‌' என்றே 
சொல்வதாலும்‌, 'ஆகாமாத்‌ பதிதம்‌ தோயம்‌ யத £ ௧_ச்ச தீ ஸாக_ரம்‌ ஸர்வ தே_வ நமஸ்கார: 
கேயவம்‌ ப்ரதி கச்ச தி' என்று பலரும்‌ அநுஸந்தித்துப்‌ போருகையாலும்‌, எந்த கர்மாவைச்‌ 
செய்து முடித்தாலும்‌ அதில்‌ ஏற்படக்கூடிய குறைகளை நிவர்த்திக்க, ப்ராயஸ்சித்தாந்ய 
மேஷாணி தப: கர்மாத்‌ மகாநிவை | யாநீதேஷாம்‌ அமேஷாணாம்‌ க்ருஷ்ணாநுஸ்மரணம்‌ 
பரம்‌ || என்றே அநுஸந்திக்கையாலும்‌, 


“கிருஷ்ண க்ருஷ்ண என்று பல தடவை உச்சரிப்பதை விதித்துள்ளதாலும்‌, அக்நி 
கர்மாக்களில்‌ சிவனுக்கு ஆஹுதி செய்ததும்‌ அசுசி ஏற்பட்டு “அப உபஸ்ப்ரும்ய' என்று கை 
அலம்பிக்கொள்வது விதிக்கப்பட்டுள்ளதாலும்‌, இன்றும்‌ அதிருத்ரம்‌ முதலான ஹோமங்கள்‌ 
யாகசாலை இல்லாமல்‌ வெளியிலேயே செய்யப்படுவதாலும்‌, ஸத்வகுண ப்ரசரனான 
நாராயணனே பரம்பொருள்‌; அவனே காயத்ரீ மந்த்ர ப்ரதிபாத்யன்‌. ஸ்ருதி ஸ்ம்ருதி இதிஹாஸ 
புராண ப்ரமாணங்களுக்கு விரோதமாய்‌, ப்ரகரணத்துக்குச்‌ சேராமல்‌ பார்க்க, மப்தத்தை 
சிவபரமாகச்‌ சொல்வது அவைதீகம்‌. 


2. நமக சமகம்‌ 


இராவணன்‌ வேதத்தை சிக்கறுத்து பத-கிரம-ஜடை-பாதம்‌-ப்ரச்னம்‌ முதலிய 
அலங்காரங்களை ஏற்படுத்தும்போது, சிவனிடத்தில்‌ அபிமானத்தாலே ருத்ரனை 
ஸ்துதிப்பதாகக்‌ காணப்படும்‌ மந்த்ரப்‌ பகுதி நமக சமகம்‌. தக்ஷயாகத்தின்போது மிகவும்‌ 
கோபமடைந்த சிவனின்‌ கோபத்தை தணிப்பதற்காக தேவர்கள்‌ செய்த துதீ 'நமக சமகம்‌" 
என்றும்‌ சொல்வர்கள்‌. இதில்‌ ருத்ரனுக்கு ஏற்றம்‌ சொல்லியுள்ளதாகக்‌ கொண்டூ சைவர்கள்‌ 
ருத்ரனுக்கு பரத்வம்‌ ஸாதிக்கப்பார்த்தனர்‌. 

ஸித்‌: வேத பாஷ்யங்களில்‌ மிகவும்‌ ப்ராசீனமான வித்யாரண்ய பாஷ்யத்தில்‌ நமக 
சமகம்‌' விஷயமான விளக்கம்‌ காணப்படவில்லையாதலால்‌, இம்மந்த்ரங்கள்‌ பின்னர்‌ 
புகுத்தப்பட்டவையாகத்‌ தோன்றுகிறது. மேலும்‌ 'தக்ஷயாகத்தில்‌ ஒரு பலனை யுத்தேசித்து 
செய்த துதியாகத்‌ தோன்றுவதால்‌ இதிலுள்ள ஸ்துதியால்‌ சிவனுக்கு உயர்வு ஏற்படாது. 
* அபவித்ர: பவித்ரோ வா ஸர்வாவஸ்த்தாம்‌ க_தோ5பி வா! ய: ஸ்மரேத்‌ புண்ட ரீகாக்ஷம்‌ ஸ ப £ஹ்யாப்‌ யந்தர: 
மசி: || பூரிசுத்தனாயில்லாவிடிலும்‌, இருந்தாலும்‌, எந்நிலையிலிருந்தாலும்‌, எசந்தாமரைக்‌ கண்ணனை 
நினைப்பவன்‌ உள்ளும்‌ புறமும்‌ சுத்தனாகீறான்‌;) 
தேவதாந்தர விஷயமான மந்தீரங்கட்கு ஓங்காரம்‌ கிடையாது. ஆயினும்‌ அவைகட்கு உயிர்‌ கொடுக்கும்‌ 
பொருட்டு ப்ரணவத்தை சேர்த்தே பிரயோகிப்பர்‌. உம்‌ சிவபஞ்சாக்ஷரி: “நம: ஸமிவாய' 
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பின்பு தோன்றிய வேதபாஷ்யங்களில்‌ இம்மந்த்ரங்களை அக்நிபரம்‌ என்றே பாஷ்யம்‌ 
செய்யப்பட்டூள்ளது. 

'ஸர்வே வேதா யத்‌ பதமா மநந்தி' என்ற கடோபநீஷத்‌ வாக்யத்தின்படியும்‌, 'வேதைய்ச 
ஸர்வைர்‌ அஹமேவ வேத்ய:' என்கிற கீதா வசனத்தின்படியும்‌ எல்லா வேதங்களுக்கும்‌ ப்ரமேயம்‌ 
விஷ்ணுபகவானே. ஆக விஷ்ணுவே நமக சமக வாக்யங்களுக்கும்‌ விஷயமாவான்‌. சிவனே 
பரிஜந பரிகரங்களோடு கூடிய விஷ்ணுவை ஸ்தோத்ரம்‌ செய்வதாக நமக வாக்யங்களுக்கு 
பொருளும்‌ சொல்லப்பட்டூள்ளது. சமகத்தில்‌ நமகத்தால்‌ ௫மஸ்காரத்தால்‌ ஏற்படக்கூடிய 
பலன்களை வேண்டூவதாகவே அமைந்துள்ளது. ஆக, இதைக்‌ கொண்டு சிவ பரத்வம்‌ 
ஸாதீக்க இயலாது. 


ஸ்ருதியில்‌, ஊர்ணநாபி என்கிற சிலந்திப்‌ பூச்சியானது நூலை எப்படி ச்ருஷ்டித்து 
மீண்டும்‌ க்ரஹிக்கின்றதோ, அதைப்போலே விஷ்ணுவானவன்‌ ஜகத்தை ப்ரஹ்ம 
ருத்ராதி தேவதைகளுடன்‌ தானே ஸ்ருஷ்டிக்கிறான்‌ என்றும்‌, ப்ரளய காலத்தில்‌ அவைகள்‌ 
அனைத்தையும்‌ தன்னுள்‌ உறிஞ்சிக்‌கொள்கிறான்‌ என்று சொல்லியுள்ளதாலும்‌, 
"நாராயணனிடமிருந்தே ப்ரம்மா, ருத்ரன்‌, இந்திரன்‌, த்வாதச ஆதித்யர்கள்‌, ஏகாதச 
ருத்ரர்கள்‌, அஷ்டவசுக்கள்‌, ஸப்தரிஷிகள்‌ நவப்ரஜாபதி முதலான தேவதைகள்‌ பிறந்தார்கள்‌ 
என்பதாலும்‌, *கல்பங்கள்‌ தோறும்‌ விஷ்ணுவின்‌ நாபிக்கமலத்திலிருந்து பிரமன்‌ பிறக்கிறான்‌ 
என்றும்‌, ப்ரஹ்மாவிடத்திலிருந்து ருத்ரன்‌ பிறக்கிறான்‌ என்று சொல்லியுள்ளதாலும்‌, 
சிவனே விஷ்ணுவை காரணவஸ்துவாகச்‌ சொல்வதாலும்‌, மோக்ஷத்தைக்‌ கொடுக்குமவன்‌ 
விஷ்ணுவைன்றே சொல்லுகையாலும்‌ நமக சமகத்தாலே சிவனுக்குப்‌ பரத்வம்‌ 
சொல்வது ஏலாது. 


(நாராயணனிடமிருந்து பிரமன்‌ உண்டானான்‌; நாராயணனிடமிருந்து ருத்ரன்‌ உண்டானான்‌) 

“நாராயணாத்‌ ப்ரஜாபதி: ப்ரஜாயதே, நாராயணாத்‌ த்‌,வாத,ச ஆதி_த்யா, ருத்‌. ரா வஸவஸ்‌ ஸர்வாணி 
சந்த ஈம்ஸி, நாராயணா தேவ ஸமுத்பத்‌,யந்தே, நாராயணாத்‌ ப்ரவர்த்தந்தே, நாராயணே ப்ரலீயந்தே ... 
ஸர்வ பூ,தஸ்த_ம்‌ ஏகம்‌ வை நாராயணம்‌ காரண புருஷம்‌ அகாரணம்‌ பரப்ரஹ்ம ஓம்‌” நாராயணோபநிஷதி 
- நாராயணனிடத்திீலிருந்து ப்ரஜாபதி உண்டானார்‌. நாராயணனிடத்தீலிருந்து பன்னிரண்டு ஆதித்யர்களும்‌, 
ருத்ரர்களும்‌, வஸுக்களும்‌, எல்லா வேதங்களும்‌ உண்டாயின. நாராயணனிடத்திலிருந்தே உண்டானார்கள்‌. 
நாராயணனாலேயே காப்பாற்றப்படூகிறார்கள்‌. நாராயணனிடமே லயத்தை அடைகிறார்கள்‌. எல்லா 
பூதங்களிலும்‌ இருப்பதாக ப்ரஸித்திபற்ற நாராயணனே காரணபுருஷன்‌. அவனுக்கு ஒரு காரணம்‌ கிடை- 
யாது. அவனே பரப்ரஹ்மம்‌. ஓங்காரத்தினால்‌ சொல்லப்படுபவன்‌ அவனே. 

யத்தத்‌ பத்‌ மமபூ,த்‌ பூர்வம்‌ தத்ர ப்‌ ரஹ்மா வியஜாயத | ப்ரஹ்மணங்சாபி ஸம்பு த: ஸிவ இத்யவத ஈர்யதாம்‌ 
| மிவாத்‌ ஸ்கந்த _ஸ்‌ ஸம்ப_பூ,வ ஏதத்‌ ஸ்ருஷ்டி சதுஷ்டயம்‌ |! மஹாபாரதம்‌ பகவானுடைய உந்தியிலிருந்து 
யாதொரு தாமரை முன்‌ உண்டாயிற்றோ அதில்‌ பிரமன்‌ பிறந்தான்‌. பிரமனிடமிருந்தே சிவன்‌ பிறந்தான்‌. 
சிவனிடமிருந்து ஸ்கந்தன்‌ உண்டானான்‌. இது முதலில்‌ ஏற்பட்ட நாவு ஸ்ருஷ்டி. 

$ ஹரேஸ்‌ ஸம்பூ ,த: ஹரியினிடமிருந்து உண்டானேன்‌ என்பது ஸ்காந்த புராணே ருத்ரன்‌ வாக்கு. 
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3. இராமலிங்க பூஜை 


பூப்க்ஷம்‌: இராவணனைக்‌ கொன்றதால்‌ ஸ்ரீராமனுக்கு ப்ரஹ்மஹத்தி தோஷம்‌ 
உண்டாயிற்று. அதற்கு பரிஹாரமாக ஸ்ரீராமன்‌ சீதையுடன்‌ லிங்கப்ரதீஷ்டை செய்து 
பூஜித்ததால்‌ சிவனே பரன்‌ என்றார்கள்‌. 

ஸித்‌: ப்ரஹ்மாவின்‌ பிள்ளை விச்ரவஸ்ஸுக்கு ஒரு ராக்ஷஸியிடம்‌ பிறந்தவன்‌ 
இராவணன்‌. ப்ராஹ்மண ரேதஸ்ஸேயாயினும்‌ அசுர யோனியில்‌ பிறந்ததால்‌ இராவணனுக்கு 
ப்ராஹ்மணத்வம்‌ இல்லை. ப்ராஹ்மணன்‌ ஒரு ப்ராஹ்மணனைக்‌ கொன்றால்‌, 
கொன்றவனுக்கு ப்ராஹ்மணத்வம்‌ போய்விடும்‌. இராவணன்‌ பல ரிஷிகளைக்‌ 
கொன்றவனாகையால்‌ அவனுக்கு ப்ராஹ்மணத்வம்‌ கிடையாது. ப்ரஹ்மாவின்‌ பிள்ளை 
கஙயபருக்கு திதி, அதிதி மூலமாக தேவர்கள்‌, அஸுரர்கள்‌, பாம்புகள்‌, பறவைகள்‌ முதலான 
ஜாதிகளில்‌ குழந்தைகள்‌ உண்டு. அவ்வகையில்‌ ஹிரண்யனும்‌ கஙயபரின்‌ பிள்ளையே. 
அவனைக்‌ கொன்றதற்கு நரசிங்கனுக்கும்‌ தோஷம்‌ ஏற்பட்டதோ? 

ப்ரஜாபதிகளில்‌ ஒருவனாய்‌ ப்ராஹ்மண ச்ரேஷ்டரான தக்ஷனைக்‌ கொன்றதால்‌ 
சிவனுக்கு ப்ரஹ்மஹத்தி தோஷம்‌ சொல்வாருண்டோ? ஸ்கந்தன்‌ கூரபத்மனைக்‌ 
கொன்றதாலும்‌, காளி மஹிஷாஸுரனைக்‌ கொன்றதானும்‌ பாபமேற்பட்டதாகக்‌ 
கண்டதுண்டோ? ராவணன்‌ ப்ராஹ்மண ஜாதி என்றால்‌ அவன்‌ தம்பி கும்பகர்ணனும்‌ 
அதே ஜாதீதானே. அவனைக்‌ கொன்றதற்கு பாபம்‌ ஏற்படவில்லையோ? சிவபக்தனான 
சிசுபாலனைக்‌ கொன்றதால்‌ க்ருஷ்ணனுக்கு தோஷம்‌ சொல்வாருண்டோ? இராமன்‌ 
மனிதனாகப்‌ பிறந்து அவ்விதம்‌ வாழ்ந்து காட்டியதால்‌ தோஷமேற்பட்டது என்றால்‌, இராமன்‌ 
க்ஷத்ரியன்‌ என்ற முறையில்‌ அதர்மம்‌ செய்தவனை தண்டிப்பது பாபமாகுமோ? 

இராவணனைக்‌ கொன்றதற்கு ப்ரஹ்மஹத்யை வந்தது என்று எந்த ஸ்ம்ருதி கர்த்தா 
சொல்லுவான்‌? ஜகன்மாதாவான பிராட்டியிடம்‌ விபரீதபுத்தி பண்ணின கர்ம சண்டாளனைக்‌ 
கொன்றதற்கு ப்ரஹ்மஹத்யை உண்டென்று எந்த சாஸ்த்ரமும்‌ சொல்லாது. இரண்யன்‌, 
இரண்யகசிபு, முரன்‌, மாலி, சுமாலி முதலான ராக்ஷஸர்களைக்‌ கொன்றதற்கு வராத 
ப்ரஹ்மஹத்யை ராக்ஷஸ யோனியில்‌ பிறந்த இராவணனைக்‌ கொன்றதற்கு மாத்திரம்‌ 
வந்ததோ? இராவணன்‌ ராக்ஷஸன்‌ என்பதற்கு ப்ரமாணம்‌ - 'விபீஷணனிடம்‌ ராக்ஷஸ 
சேஷ்டிதங்கள்‌ இல்லை. இந்த ராக்ஷஸ குலத்தை நாசம்‌ செய்யப்பிறந்தவனே விபீஷணன்‌ 
என்று இராவணனே சொன்ன வார்த்தை. 


வால்மீகி இராமாயணமே ஆதி காவ்யம்‌. வால்மீகி முனிவர்‌ இராமாயண காலத்தில்‌ 
வாழ்ந்தவர்‌. நாரதர்‌ உபதேசத்தின்படியும்‌, ப்ரஹ்மாவின்‌ விசேஷ கடாக்ஷமடியாகவும்‌ 
ராமசரிதத்தை நடந்தபடியே காவ்யமாக எழுதினார்‌. இதில்‌ காணப்படாதவை 
உண்மைக்குப்‌ புறம்பானவை. இதில்‌ ராமன்‌ இலங்கையிலிருந்து திரும்பும்‌ வழியில்‌ 
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சேதுவில்‌ இறங்கியதாகவோ, சீதையுடன்‌ லிங்க ப்ரதிஷ்டை செய்ததாகவோ சுலோகங்கள்‌ 
இல்லை. கூர்ம, ஸ்காந்த புராணங்கள்‌ தாமஸ புராணங்கள்‌. தாமஸ புராணங்களை 
பாராயணம்‌ செய்யலாகாதென்று சிவனே பார்வதியிடம்‌ கூறுவதாக பாத்மபுராணத்தில்‌ 
சொல்லப்பட்டூள்ளது. ஆக இதிஹாஸங்களோடுூ முரண்படாத புராண வசனங்களே 
ப்ரமாணமாக கொள்ளப்படுகிறது. 


ஸ்ரீவால்மீகி இராமாயணத்தில்‌ “அத்ர பூர்வம்‌ மஹாதேவ: ப்ரஸாதம்‌ அகரோத்‌ 
ப்ரபு: என்கிற சுலோகம்‌ காணப்படுகிறதே. மஹாதேவன்‌ இராமனுக்கு அநுக்ரஹம்‌ 
செய்ததாக காண்ப்படூகிறதே யென்னில்‌ - அச்சுலோகம்‌ இருக்கும்‌ இடமாவது, அயோத்திக்கு 
திரும்ப வேண்டுமென்று புஷ்பக விமானத்தில்‌ சீதையோடும்‌, சுக்ரீவமஹாராஜர்‌ முதலான 
வானரர்களோடும்‌ ஆகாச மார்க்கமாக வரும்போது பிராட்டிக்கு யுத்தம்‌ நடந்த இடம்‌, கடலில்‌ 
அணை கட்டியது முதலான இடங்களை விமானத்தில்‌ இருந்தபடியே காட்டிக்கொண்டு 
வரும்போது அவர்‌ கட்டிய சேதுவைக்‌ காட்டி, “அத்ர பூர்வம்‌ மஹாதேவ: ப்ரஸாதம்‌ 
அகரோத்‌ ப்ரபு: இங்குதான்‌ முன்பு மஹாதேவன்‌ எனக்கு அநுக்ரஹம்‌ செய்தான்‌ என்று 
சொல்வதாக யுத்த காண்டத்தில்‌ 126ம்‌ ஸர்க்கத்தில்‌ 15வது சுலோகமாக காணப்படுகிறது. 
இலங்கையிலிருந்து புஷ்பக விமானத்தில்‌ கிளம்பியவர்கள்‌ கிஷ்கிந்தை, ரிச்யமுக பர்வதம்‌, 
பம்பாநதி, சபரி ஆஸ்ரமம்‌, பஞ்சவடி, கோதாவரி நதி, அகஸ்த்யர்‌ ஆங்ரமம்‌, அநுஸுயா . 
அநுக்ரஹித்த இடம்‌ இவைகளை விமானத்திலிருந்தபடியே கண்டுவந்து சித்ரகூடத்தில்‌ 
பரத்வாஜர்‌ ஆங்ரமத்தில்‌ வந்து இறங்கினார்கள்‌. வழியில்‌ எங்கும்‌ இறங்கவேயில்லை. 
சேதுவில்‌ இறங்கவோ, தங்கி பூஜை செய்யவோ அவகாயமில்லை. 


மேற்கூறிய சுலோகத்திலுள்ள மஹாதேவ மப்தம்‌ ௬த்ரனைக்‌ குறிக்காது. மஹத்‌ 
என்று ஜல தத்வமாய்‌, ஜலதத்வ ரூபனான ஸமுத்திர ராஜன்‌ வருணனையே குறிக்கும்‌. 
ஸ்ரீராமாயணத்தீற்கு வ்யாக்யானம்‌ செய்த ஸ்ரீகோவிந்தராஜர்‌, மஹேஸ்வர தீர்த்தர்‌ 
முதலானோர்‌ ஸமுத்தீரராஜன்‌ என்றே அர்த்தம்‌ கொண்டுள்ளனர்‌. ஆக, மஹாதேவன்‌ 
என்றது ரூடி யால்‌ ப்ரஸித்தீயால்‌ சிவனைக்‌ குறிக்காது. ஸ்ரீராமாயணத்தில்‌ ஸ்கந்தனுடைய 
உற்பத்தியைப்‌ பற்றிப்‌ பேசுமிடத்தில்‌ பார்வதி பரமேங்வரர்களுடைய ஸங்கமத்தைப்‌ பற்றி 
சொல்லுமிடத்து பரமசிவனை 'ஸுரபதி' என்கிற சொல்லால்‌ வால்மீகி குறிப்பிடுகிறார்‌. ஸுரபதி 
என்கிற பதம்‌ ரூடி யால்‌ இந்த்ரனையே காட்டும்‌. ரூடியையிட்டு பார்வதிக்கும்‌ இந்திரனுக்கும்‌ 
தொடர்பு சொல்லலாமோ? ஆக ரூடியைக்‌ கொண்டு இங்கு மஹாதேவ ருப்தத்துக்கு 
பரமசிவன்‌ என்று அர்த்தம்‌ கொள்ள முடியாது. 

இராமனுக்கு ருத்ரன்‌ அநுக்ரஹம்‌ செய்தார்‌ என்று பொருள்‌ கொண்டால்‌, அந்த 
அநுக்ரஹம்‌ சேது நீர்மாண காலத்தீலா? இலங்கையிலிருந்து திரும்பி வரும்போதா? சேது 
நீர்மாண காலத்தில்‌ என்ன ஒண்ணாது. எப்பலனைக்‌ கருதி சிவனை ராமன்‌ வழிபட்டார்‌? 
அணை கட்டுவதற்காகவா அல்லது இராவண வதத்தைக்‌ கருதியா? அணை கட்டுவதற்கு 
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என்ன ஒண்ணாது. கடலில்‌ அணை கட்ட சிவனை வழிபடத்‌ தேவையில்லை. ஸமுத்தீர 
ராஜனையே வழிபடவேணும்‌. இராவணன்‌ சிவபக்தனாகையால்‌ சிவனுடைய அநுமத்‌ பெற 
வழிபட்டான்‌ என்ன எவாண்ணாது. பாலகாண்டத்தில்‌ விஷ்ணுவை அவதாரம்‌ எடுக்குமாறு 
சிவன்‌ முதலான தேவர்கள்‌ “ப்ரார்த்தித்ததாக காணப்படுவதால்‌ இப்போது இராமன்‌ 
சிவனது அநுமதி பெறத்‌ தேவையில்லை. இராமனால்‌ கொல்லப்பட்ட அசுரர்கள்‌ பலர்‌ 
சிவபக்தர்களாகவே இருந்தனர்‌. அவர்களை கொல்வதற்கு சிவனுடைய அநுமதி பெற்றதாக 
காண்கிறிலோம்‌. ஆக அணை கட்டும்போது சிவ ஆராதனமோ சிவ அநுக்ரஹமோ ஏற்பட 
வழியில்லை. மஹாதேவ மப்தத்திற்கு இவ்விடத்தில்‌ ஸமுத்தீர ராஜனையே பொருளாகக்‌ 
கொள்ளவேணும்‌. 

இராமன்‌ மூன்றுநாள்‌ தரை கிடந்து சமுத்தீர ராஜனிடம்‌ சரணாகதி செய்த பின்பே, 
ஸமுத்திர ராஜன்‌ ஓடிவந்து க்ஷமை வேண்டிக்கொண்டு பெருமாள்‌ ஸமுத்ரத்தில்‌ 
அணைகட்டூவதற்கு ஸம்மதிக்கிறான்‌. ஒருவன்‌ செய்த உதவியை பெருக்க மதிக்கும்‌ 
பெருமாள்‌ ஸீதையிடம்‌ சேதுவைக்‌ காட்டி ஸமுத்திரராஜனை ப்ரபு! என்றும்‌, வெறும்‌ 
தேவனன்று *மஹாதேவன்‌' என்றும்‌ 'எனக்கு அணைகட்ட வழிகொடுத்து அநுக்ரஹம்‌ 
செய்தார்‌ என்று கொண்டாடிச்‌ சொல்கிறார்‌. அத்ர பூர்வம்‌ - இங்கு சேதுவைக்‌ கட்டுவதற்கு 
முன்பு; மஹாதேவன்‌ - மஹத்‌ எனும்‌ ஜல தத்வத்தீற்கு தேவனான ஸமுத்தீரராஜன்‌: 
ப்ரஸாதம்‌ அகோரத்‌ - அநுக்ரஹம்‌ செய்தான்‌ என்றபடி. இங்கு மஹாதேவன்‌ என்று ருத்ரன்‌ 
சொல்லப்படவில்லை. 

வாதத்திற்காக இச்சுலோகத்தில்‌ மஹாதேவன்‌ என்று சிவனைச்‌ சொல்வதாகக்‌ 
கொண்டாலும்‌, “அத்ர பூர்வம்‌' இங்குதான்‌ மூன்பு ப்ரபுவான மஹாதேவன்‌ அநுக்ரஹம்‌ 
செய்தான்‌ என்றிருப்பதால்‌, அநுக்ரஹத்தை ஸேதுவைக்‌ கட்டூவதற்கு முன்பு செய்தான்‌ என்று 
அர்த்தம்‌ சொல்லியாக வேணும்‌. அப்போது ஸீதை இல்லாமலேதான்‌ வழிபட்டிருக்க வேணும்‌. 
ஸீதையுடன்‌ லிங்க ப்ரதிஷ்டை செய்து பூஜித்தான்‌ என்பது பொருந்தாது. இராவணனைக்‌ 
கொல்வதற்கு முன்பாக தோஷம்‌ ஏற்படவே வழியில்லை. ஆக ப்ரஹ்மஹத்தி தோஷம்‌ நீங்க 
லிங்க ப்ரதிஷ்டை செய்ததாகச்‌ சொல்வது ஒட்டாது. 

வாதத்திற்காக இராமனுக்கு ப்ரஹ்மஹத்தி தோஷம்‌ ஏற்பட்டதாகவும்‌, லிங்கபூஜை 
செய்ததாகவும்‌ வைத்துக்‌ கொண்டாலும்‌ இலங்கையிலேயே இராவண ஸம்ஹாரத்தீற்கு 
பிறகு சிவன்‌ நேரில்வந்து இராமனைக்‌ கொண்டாடி, “உன்‌ பிதா தசரத சக்ரவர்த்தி இதோ 
வந்திருக்கிறார்‌. அவரை நீயும்‌ லக்ஷ்மணனும்‌ நமஸ்கரியுங்கோள்‌' என்று காட்டிக்கொடுத்த 
போது பூஜை செய்யாமல்‌ கடல்‌ கடந்து வந்து சேதுவில்‌ லிங்கப்ரதிஷ்டை செய்து ஏன்‌ பூஜை 
செய்யவேணும்‌? 
* ஸ ஹி தே வை: உதீர்ணஸ்ய ராவணஸ்ய வத ர்த்தி, பி : | அர்த்தி தோ மாநுஷே லோகே ஜஜ்ஞே 
விஷ்ணு: ஸநாதந: |! (ஸ்ரீரா. அயோ.) சருக்கு கொண்ட இராவணனைக்‌ கொல்ல வேண்டும்‌ என விரும்பிய 
தேவர்களால்‌ வேண்டப்பட்ட அந்த அழிவில்லாத்‌ தீருமாலே மனித உலகீல்‌ இராமனாக அவதரித்துள்ளான்‌? 
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சிவன்‌ கொடுத்த “சந்த்ரஹாஸம்‌' எனும்‌ கத்தியினால்‌ இராவணன்‌ ஜடாயு மஹாராஜரை 
வெட்டி வீழ்த்தியதால்‌, சிவன்தானும்‌ ஒரு வகையில்‌ காரணமாகிவிட்டதை நினைத்து 
வருந்தி பெருமாளிடம்‌ தான்‌ செய்த பாபம்‌ தொலைய வழிகேட்க, எல்லா பாபங்களையும்‌ 
போக்கும்‌ ஸேதுவின்‌ கரையில்‌ த்யானித்திரும்‌' என்றருளிச்‌ செய்ய, அதன்படி பரமசிவன்‌ 
சேதுக்கரையில்‌ ராமத்யானம்‌ செய்து கொண்டு தன்‌ பாபம்‌ நீங்கப்‌ பெற்றதோடன்றி 
தன்னை ஸேவிப்பவர்களுடைய பாபங்களைப்‌ போக்குவனாயிருப்பதால்‌ 'ராம அநுக்ரஹம்‌ 
பெற்ற ஈங்வரன்‌ ராமேஸ்வரன்‌' என்றும்‌ அவன்‌ இருக்கும்‌ இடம்‌ ராமேஸ்வரம்‌ என்றும்‌ 
ப்ர்ஸித்தியடைந்தது. 

ராமலிங்கம்‌ என்றால்‌ இராமனால்‌ பூஜிக்கப்பட்ட லிங்கம்‌ என்னவாண்ணாது. 
ஏனெனில்‌ சிவலிங்கம்‌ என்பதற்கு சிவனால்‌ பூஜிக்கப்பட்ட லிங்கம்‌ என்ன வேண்டிவரும்‌. 
சிவனைப்‌ பற்றிய (ஹஸ்தே அக்ஷமாலம்‌ ........ .. ஸ்மராமி' எனும்‌ ப்ரஸித்தமான 
சுலோகத்தின்படி சிவன்‌ நெஞ்சில்‌ ராம தத்‌ வத்தையும்‌ நாவில்‌ ராம தாரக மந்த்ரத்தையும்‌ 
எப்போதும்‌ கொண்டுள்ளதால்‌, இராமனை. ஹ்ருதயத்தில்‌ உடைய லிங்கம்‌ என்றே 
'இராமலிங்கம்‌' என்பதற்கு பொருளாகவேணும்‌. 

பார்வதியிடம்‌ சிவன்‌ 'ஸ்ரீ ராம நாமமானது விஷ்ணுவின்‌ ஆயிரம்‌ நாமங்களுக்கு 
ஸமம்‌' என்று சொல்லியுள்ளதால்‌, சிவனை இராமன்‌ பூஜித்தான்‌ என்பது தகாது. சிவனை 
மஹாதேவன்‌ . என்பதால்‌ அவன்‌ தேவர்கள்‌ எல்லோரையும்விட சிறந்தவன்‌ என்று 
விளங்குகிறதே யென்னில்‌, மஹேந்த்ரன்‌ என்று இந்தீரனுக்கு பெயர்‌ உளதே. அதனால்‌ 
இந்திரனை தலை சிறந்தவன்‌ என்னலாமோ? மஹாவ்ருக்ஷம்‌ என்று கள்ளிச்செடிக்கு பெயர்‌ 
உளதே. அதனால்‌ கள்ளிச்செடியை சிறந்த மரம்‌ என்னலாமோ? ஒரு சுபகாரியத்திற்கும்‌ 
உதவாத செவ்வாய்‌ கிழமைக்கு மங்களவாரம்‌ என்று. பெயருள்ளதே. மங்களமான 
காரியங்களை அந்நாளில்‌ செய்யலாமோ? ' பப்‌ பாம்பிற்கு ' 'நல்ல பாம்பு' என்று 
பெயருள்ளதே. த்‌ பட்டன்‌ வப 


ஆக, மற்ற ப்ரமாணங்கட்கு முரணாக இருக்கும்போது வெறும்‌ பெயரைக்‌ கொண்டு 
அர்த்தநீர்ணயம்‌ செய்ய முடியாது; பரத்வம்‌ ஸாதிக்கவும்‌ இயலாது. 
4. க்ருஷ்ணனது கைலாஸ்‌ யாத்ரை 
பூ.பக்ஷம்‌: க்ருஷ்ணன்‌ கைலாஸத்துக்குப்‌ போய்‌ சிவனைக்‌ குறித்து தவம்‌ செய்து 
சிவனிடம்‌ பிள்ளைவரம்‌ கேட்டதாலும்‌, சிவனும்‌ பிள்ளைவரம்‌ கொடுத்ததாலும்‌ சிவனே பரன்‌ 


என்றார்கள்‌. 


ஸ்மார்த்த ப்‌ “ராஹ்மணர்கள்‌ ஒருவரையொருவர்‌ விளிக்கும்போது 'ஹரன்‌ என்று விளிக்காமல்‌ ஹரி 


மப்தத்தாலேயே விளிப்பது த,ர்ம மாஸ்த்ர வசனங்களைக்‌ கொண்டிறே. 
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ஸித்‌: தாமஸ தேவதைகள்‌ இப்பிறவி எனும்‌ நோய்க்கு மருந்தறியார்‌. ஸம்ஸாரத்துக்கு 
மருந்தறியுமத்தனை. அத்தை கவெளியிடுக்கைக்காக வாய்த்து கைலாஸ யாத்ரையில்‌ 
கண்டாகர்ணனுக்கு மோக்ஷத்தைக்‌ கொடுத்து ருத்ரன்‌ பக்கலிலே பிள்ளை வேண்டிச்‌ சென்றது! 


கல்பங்கள்‌ தோறும்‌ ப்ரஹ்மாவிடமிருந்து ருத்ரன்‌ ஜனித்ததாகவும்‌, மற்றொரு கல்பத்தில்‌ 
ருத்ரன்‌ நேரே விஷ்ணுவிடமிருந்து ஜனித்ததாகவும்‌ எசால்லியுள்ளபடி, தான்‌ க்ருஷ்ணனாக 
அவதரித்தபோது தனக்கு புத்திரனும்‌ பெளத்தீரனுமாகிய சிவனைக்‌ கடாக்ஷிக்க க்ருஷ்ணன்‌ 
கைலாஸம்‌ சென்றபோது, சிவன்‌ க்ருஷ்ணனிடம்‌ கேசவ நாமத்தை விளக்கி, "க எனும்‌ 
பிரமனும்‌ ஈசன்‌ எனப்படும்‌ நானும்‌ உமதிடமிருந்து உண்டானபடியால்‌ கேசவன்‌ என்று 
உமக்குத்‌ தீருநாமமாயிற்று' என்று கூறியதைப்‌ பார்த்தாலும்‌, 


மஹாபாரதத்தில்‌ க்ருஷ்ணனுக்கு பிள்ளை வரம்‌ கொடுத்த சிவன்‌ அங்கிருந்த 
தேவர்களையும்‌ ரிஷிகளையும்‌ பார்த்து 'க்ருஷ்ணன்‌ உலகை மயக்க என்னிடம்‌ வரம்‌ வேண்டி 
வந்தான்‌; இவனே ஸர்வகாரணபூதன்‌; ஸர்வ ரக்ஷகன்‌; இவனையுபாஸித்து முக்தராகப்‌ 
பாருங்கோள்‌' என்கையாலும்‌, சிவனின்‌ அம்சமான அச்வத்தாமன்‌ எய்த அஸ்த்ரத்தினால்‌ 
உத்தரையின்‌ கர்ப்பம்‌ கரிக்காள்ளியாக வெளிப்பட, க்ருஷ்ணன்‌ அதைத்தன்‌ திருவடியால்‌ 
ஸ்பர்சிக்க அக்கரிக்காள்ளி ஆண்‌ குழந்தையாக உருவானதைப்‌ பார்க்கும்போதும்‌, 
கைலாஸ யாத்ரையின்போது தன்னை அண்டின கண்டாகர்ணனது பாவங்களை மன்னித்து 
க்ருஷ்ணன்‌ அவனுக்கு சிவனால்‌ கொடுக்கவியலாத மோக்ஷத்தையே தருகையாலும்‌, 

ர்ங்ருதியில்‌, ' சிவன்‌ . கடூந்தவம்‌ புரிந்து நாராயணன்‌ அருளால்‌ ஸம்ஹார 
கர்த்தாவானதாய்‌ சொல்லியிருக்கையாலும்‌, 


விஷ்ணுபகவான்‌ மனிதனாக அவதரித்தபோது அவதாரத்தின்‌ மெய்ப்பாட்டுக்குச்‌ சேர 
பிரமன்‌, சிவன்‌ முதலான தேவதைகளைத்‌ தொழுதது அவனது மேன்மையை எவ்விதத்திலும்‌ 
குறைக்காதாகையாலும்‌, 
* க இதி ப்‌ ரஹ்மணோ நாம ஈமோஹம்‌ ஸர்வதேஹிநாம்‌ ! ஆவாம்‌ தவாங்கே_ ஸம்பூ தெள தஸ்மாத்‌ 
கேயவ நாமவாந்‌ |! ஹூரிவம்மம்‌ ருத்ரனுடைய வாக்யம்‌. 
1 அஸ்ய தே_வஸ்ய மீடூ ஷோ வயா விஷ்ணோரேஷஸ்ய ப்ரப்‌ ௫தே, ஹவிர்ப்பி : | விதேஹி ரூத்‌ ரோ 
ருத்‌ ரியம்‌ மஹத்த்வம்‌ யாஸிஷ்டம்‌ வர்த்திரங்‌ விநா விராவத்‌ || - ௬௧ மண்டலம்‌ 7 ஸுக்‌ 41-5 
(இிருப்பங்களைப்‌ பொழிபவனும்‌, வேண்டத்தக்கவனும்‌, இயற்கையான தேவனுமான விஷ்ணுவுக்கு 
கிளை போன்றவனான ருத்ரன்‌ ஸர்வமேத_ம்‌ எனும்‌ பெரிய யாகத்தில்‌ தன்னை உள்ளிட்ட எல்லா ஹவிஸ்‌ 
ஸுக்களையும்‌ கொடுத்து ருத்ர பதவியைச்‌ சேர்ந்ததான பெருமையை அடைந்தானன்றோ?) 
'மஹாதே_வஸ்‌ ஸர்வமேதே , மஹாத்மா ஹுத்வாத்மாநம்‌ தே.வதே வோ ப பூ வ (பார. சாந்தி 
மூஹாத்மாவான சிவன்‌ ஸர்வமேத , யாகத்தில்‌ தன்னையே ஹோமம்‌ செய்து தேவதேவனாக ஆனார்‌) 
ப்‌. ரஹ்மா த_யஸ்‌ ஸுராஸ்‌ ஸர்வே விஷ்ணும்‌ ஆராத்‌ ய தே புரா | ஸ்வம்‌ ஸ்வம்‌ பத_ம்‌ அநுப்ராப்தா: 
கேயவஸ்ய ப்ரஸாத_த: !! (நாரஸிம்ஹ புராணம்‌ (பிரமன்‌ முதலிய எல்லாத்‌ தேவர்களும்‌ முன்‌ விஷ்ணுவை 
ஆராதித்து தங்கள்‌ தங்கள்‌ பதவிகளை கேசவனுடைய அருளாலே பெற்றார்கள்‌) 


93 


“மனுஷ்ய அவதாரத்தில்‌ தேவரீர்‌ என்னிடம்‌ வந்து ஒரு வரம்‌ வேண்டிப்பெற்று எனக்கு 
பெருமை சேர்க்கவேணும்‌' என்று சிவன்‌ ப்ரார்த்திக்க, அப்ப்ரார்த்தனையை பூர்த்தி செய்யவே 
விஷ்ணுவானவர்‌ க்ருஷ்ணாவதாரத்தில்‌ கைலாஸம்‌ சென்று சிவனிடம்‌ பிள்ளைவரம்‌ 
வேண்டியதாக வராஹ புராணத்தில்‌ சொல்லிற்றாகையாலும்‌, 


விஷ்ணுவே பரன்‌: ருத்ரன்‌ பரனாகமாட்டான்‌. 
5. விஷ்ணுவின்‌ சக்கரம்‌ 


பூ.பக்ஷம்‌: ஜலந்தராசுரனைக்‌ கொல்வதற்காக விஷ்ணுவானவர்‌ சிவனை ஆயிரம்‌ 
தாமரை மலர்‌ கொண்டூ அர்ச்சனை செய்யும்‌ காலத்தில்‌ அதில்‌ ஒரு மலர்‌ குறைந்திருக்க, 
தன்‌ கண்ணைப்‌ பிடுங்கி அர்ச்சித்ததைக்‌ கண்ட சிவன்‌ மகீழ்ந்து விஷ்ணுவுக்கு சக்கரத்தை 
யளித்தானாகையால்‌ சிவனே பரன்‌ என்றார்கள்‌. 


ஸித்‌: ஸ்ருதி ஸ்ம்ருதி இதிஹாஸ புராணங்களில்‌ விஷ்ணுவுக்கு சக்கரம்‌ அநாதி 
௫த்யமாக உள்ளத) என்று கூறுகையாலும்‌, சாந்தோக்யத்தில்‌, ய ஏஷேோ?5ந்தர்‌ ஆதித்யே 
ஹிரண்மய: புருஷோ த்ருங்யதே ...... எனும்‌ மந்திரத்தை விவரிக்கும்‌ நாரஸிம்ஹபுராண 
ங்லோகத்தில்‌ சூரிய மண்டலத்திலுள்ள ஸ்ரீமந்நாராயணன்‌ சங்கு சக்கரங்களை 
தரித்தீருக்கிறான்‌ என்று சொல்லுகையாலும்‌, 'ஸமஸ்த தேவர்களும்‌, மனிதர்களும்‌ 
அக்னியினால்‌ தப்தம்‌ பண்ணின சக்ராங்கிதத்தை இரண்டு புஜங்களிலும்‌ தரிக்கக்‌ 
கடவர்கள்‌; அப்படி தரித்தவர்கள்‌ ஸ்ரீமந்நாராயணனுடைய ஸாயுஜயத்தையடைகிறார்கள்‌' 
என்று சொல்லியுள்ளதாலும்‌, அகஸ்த்ய ஸம்ஹிதையில்‌, 'சஸ்த்ரங்களுக்கு ராஜனான 
தீருவாழியாழ்வானை ஆராதித்து சூலத்தை நான்‌ பெறும்படி ப்ரஹ்மா ஆஜ்ஞாபித்தபடியே 
திருவாழியாழ்வானிடத்தில்‌ நான்‌ கூலத்தையடைந்து, ப்ரஹ்மாவின்‌ அபிப்ராயத்திற்கேற்ப 
கல்பாந்தரத்தில்‌ ஸம்ஹரிக்கிறேன்‌ என்று சிவனே சொல்வதாகக்‌ காண்கையாலும்‌, 
அதே அகஸ்த்ய ஸம்ஹிதையில்‌, சிவன்‌ காசியில்‌ சக்ராயுதத்தீடம்‌ பயந்து ஓடியதாக 
சொல்லப்பட்டூள்ளதாலும்‌, ருத்ராம்ஸமான துர்வாஸர்‌ அருளார்‌ திருச்சக்கரத்திடம்‌ பட்ட 
* அந்யம்‌ தேஹி வரம்‌ தே_வ ப்ரஸித்‌_த_ ம்‌ ஸர்வ ஜந்துஷு | மர்த்யோ பூ த்வா ப,வாநேவ மாம்‌ ஆராத ய 
கேயவ || மாம்‌ வஹஸ்வச தே,வேம வரம்‌ மத்தோ க்ருஹாணச | மய நாஹம்‌ ஸர்வ பூ,தாநாம்‌ 
பூஜ்யாத்‌ பூஜ்ய தரோ$ப வம்‌ |! வராஹ புராணம்‌ 73-41, 42 (தேவனான கேசவனே! எல்லா 
ஜீவர்களிடமும்‌ ப்ரஸித்தமான மற்றொரு வரத்தை எனக்குக்‌ கொடுப்பாய்‌, அதாவது நீ மனிதனாகி 
என்னை ஆராதீப்பாய்‌. என்னைத்‌ தாங்குவாய்‌. தேவர்‌ தலைவனே! நீ என்னிடமிருந்து வரம்‌ 
பெற்றுக்‌ கொள்வாய்‌. நீ இவ்வாறு செய்தால்‌ எல்லா ஜீவர்களாலும்‌ உன்னைக்காட்டிலும்‌ 
பூஜிக்கத்தக்கவனாக ஆவேன்‌) 
தே_வகார்ய அவதாரேஷு மநுஷ்யத்வம்‌ உபேயிவாந்‌ | த்வாமேவ ஆராதயிஷ்யாமி ஹர! த்வம்‌ 
வரதே ப வ || வராஹ புராணம்‌ 73-43) (தே_வ கார்யத்தை நடத்துவதற்காக அவதாரங்களைச்‌ 
செய்யும்போது மனிதனாக அவதரிக்கும்‌ நான்‌ உன்னையே ஆராதிப்பேன்‌. நீ எனக்க 
வரமளிப்பவனாக ஆவாய்‌.) 
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பப்‌ அம்பரீஷன்‌ சரித்ரத்தில்‌ ப்ரஸித்தமாகையாலும்‌, ங்ருதியில்‌, சிவன்‌ விஷ்ணுவைக்‌ 
குறித்துத்‌ தபஸ்‌ செய்து ஸம்ஹார கர்த்தாவாக ஆனதாயும்‌, ப்ரஹ்மாவிடத்தில்‌ பிறந்ததாகவும்‌ 
பம்விய் அலு ப்ரஹ்மாவைப்‌ பெற்ற விஷ்ணுவானவர்‌ சிவனை பூஜித்து சக்கரத்தைப்‌ 
பெற்றார்‌ என்பது அபஹாஸ்யமாகையாலும்‌, 


சிவன்‌ ஆயிரம்‌ செண்பக மலர்களால்‌ விஷ்ணுவை ஆராதிக்கும்போது, ஒரு புஷ்பம்‌ 
குறையவே தன்‌ மூக்கையறிந்து அர்ச்சித்தைக்‌ கண்ட விஷ்ணுவானவர்‌ சிவன்‌ உமை 
இருவர்க்கும்‌ அவர்களது லிங்கங்கள்‌ உண்டாகும்படி அநுக்ரஹித்ததைச்‌ சொல்லும்‌ புராண 
வசனத்துக்கு எதிராக புனையப்பட்ட சரித்ரமாகையாலும்‌, 


ஆலமரத்தினடியில்‌ தக்ஷிணாமூர்த்தி என்ற பெயரோடு கையிலே சின்முத்திரையைத்‌ 
தரித்து சிவன்‌ திருமாலைத்‌ த்யானித்திருப்பதாகச்‌ சொல்லும்போது, திருமால்‌ ஒரு கண்ணை 
சேதித்து சிவனை பூஜித்தார்‌ என்பது பொய்யாகையாலும்‌, 


விஷ்ணுவே ப்ரக்ருஷ்டன்‌, பசுபதி அல்லன்‌ என்பது தெளிவு, 


6. மந்மத தகநம்‌ 
பூ.பக்ஷம்‌: சிவன்‌ மன்மதனை எரித்ததால்‌ சிவனே பரன்‌ என்றார்கள்‌. 


ஸித்‌: ஸர்ப்பம்‌ தீண்டினால்‌, விஷம்‌ தலைக்கேறவொட்டாமல்‌ தடுப்பதே அரிதேயாழிய 
ஸர்ப்பத்தைக்‌ கொல்வது அரிதோ? மன்மதனால்‌ எய்தப்பட்ட பாணத்தினால்‌ விகாரமடையாமல்‌ 
இருந்தாலல்லவோ சிவனுக்குப்‌ பருமை சொல்ல வேண்டியது! விகாரமடைந்து பார்வதியுடன்‌ 
புணர்ந்து வெளிப்பட்ட ரேதஸ்ஸிலிருந்து கந்தக, பாஷணங்களும்‌ சுப்பிரமண்ணியனும்‌ 
உண்டானதாக புராணங்களில்‌ சொல்லிற்றாகையாலும்‌, 


EEE 
* ராஜா அம்பரீஷன்‌ ஏகாதசீ வ்ரதம்‌ அநுஷ்டிப்பவன்‌. ஒரு த்வாதசியில்‌ அம்பரீஷனிடம்‌ துர்வாஸர்‌ வந்து 
எனக்குப்‌ பாரணை பண்ணவேணும்‌' என்ன, அம்பரீஷனும்‌ ருஷியை “அநுஷ்ட்டானம்‌ பண்ணிவாரும்‌' 
என்ன, அவர்‌ நடும்போது வாராமையாலே ஸங்கோச த்வாதசியாகையாலே ஜலத்தாலே பாரணை பண்ண, 
ருஷியும்‌ ஜ்ஞானியாகையாலே அம்பரீஷன்‌ ஜலபாரணை பண்ணினபடியையறிந்து, 'சேஷமாக்கினாய்‌, 
உன்சேஷம்‌ நான்‌ புஜிக்கிறேனல்லேன்‌' என்ன, 'உமக்கென்று பாகம்பண்ணினதை நான்‌ சேஷமாக்கவில்லை; 
ஜலத்தாலே பாரணை பண்ணினேன்‌ என்ன, 'ஆனாலும்‌ எனக்கு முன்னே பாரணை பண்ணினாய்‌' என்று 
குபிதனாய்‌ ம பிக்க உத்யோகிக்க, அப்போது அம்பரீஷன்‌ தீருவாழியாழ்வானை ஸ்மரிக்க, திருவாழியாழ்வானும்‌ 
ப்ரத்யக்ஷமாகி ௬ுஷியை துரத்தவே, ருஷி ப்ரஹ்மாதிகள்‌ பக்கமெல்லாம்‌ செல்ல, அவர்கள்‌ “எங்களால்‌ 
ரக்ஷிக்கப்போகாது' என்ன, ஸர்வேங்வரனிடத்திலே செல்ல, ஸர்வேங்வரனும்‌ 'நான்‌ பக்தபரதந்த்ரன்‌, 
ஆகையாலே அம்பரீஷனையே வேண்டிக்‌கொள்‌' என்ன, ருஷியும்‌ அப்படியே வேண்டிக்‌ கொள்ள, 
அம்பரீஷனும்‌ திருவாழியாழ்வானை ப்ரார்த்தித்துக்கொள்ள அவனுக்காக நிவ்ருத்தரானதாகச்‌ சரித்ரம்‌. 

ஏக: ப்ராஸீ ஸரத்‌ பாத_ம்‌ ஏக: ப்ராசி க்ஷளந்‌ முத.£ | அபரோப்யத ரந்‌ மூர்த்‌ நா கோதி கஸ்‌ தேஷு 
க ண்யதாம்‌ |! ஒருவன்‌ திருவடியை நீட்டினான்‌. மற்றொருவன்‌ அதை அலம்பினான்‌. வேறொருவன்‌ 
அத்தீர்த்தத்தை தலையாலே தாங்கினான்‌. இவர்களுள்‌ எவன்‌ பெரியவன்‌ என்று எண்ணிப்பாருங்கள்‌. - 
சோழராஜ ஸபையில்‌ ஆழ்வான்‌ வாக்கு. 
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துரோணாசார்யர்‌ தேவிகளுக்கு நீதம்ப ப்ரதேயம்‌ அழகாயிருக்குமைன்று கந்தர்வர்கள்‌ 
சொல்லிப்போவதைக்‌ கேட்ட சிவன்‌, கைலாஸத்தீனின்று புறப்பட்டு அவளது அல்குலைத்‌ 
தரிசிக்க வேணுமென்று அதிதி ரூபமாய்‌ வந்து பிக்ஷை யாசிக்க, துரோணாசார்யர்‌ நியமனத்தால்‌ 
அவருடைய தேவிகள்‌ அமுது கொண்டு வர, 'அப்படிக்‌ கொண்டு வந்தால்‌ ஸ்வீகரியோம்‌: 
நீர்வாணமாய்‌ வந்துபடைக்கவேணும்‌' என்ன, அதிதீ ப்ரார்த்தித்தபடி படைக்கவேணும்‌ என்று 
சாஸ்த்ரமாயிருக்க, துரோணரும்‌ தம்‌ தேவிகளை துகிலைக்‌ களைந்து அளகப ஈரத்தால்‌ 
தேஹத்தை மூடிக்கொண்டு அமுது படைக்குமாறு சொல்ல, சிவன்‌ வாயுதேவனின்‌ உதவி 
கொண்டு அளகபாரத்தை விலக்கப்பண்ணி யோனியைக்‌ கண்ட வநந்தரம்‌ ரேதஸ்‌ வெளிப்பட, 
அந்த ரேதஸ்‌ ஆஸ்ரமத்தில்‌ அங்வத்துக்காக வைத்திருக்கும்‌ கொள்ளில்‌ விழு, அந்தக்‌ 
கொள்ளை அங்வம்‌ புஜித்து கர்ப்பமாகி சிவ ரேதஸ்ஸால்‌ பிறந்த சிசுவுக்கு அசுவத்தாமன்‌ 
என்று பெயர்‌ உண்டாயிற்று என்ற கதை பாரதத்தில்‌ சொல்லியிருக்கையாலும்‌, 


புருஷோத்தமனது ஸ்த்ரீ வேஷத்தைக்‌ கண்டு மயங்கி சிவனது ரேதஸ்‌ வெளிப்பட்டு 
சாஸ்தா வென்ற புத்திரன்‌ உண்டானதாக சொல்லியுள்ளதாலும்‌ சிவன்‌ மன்மதனை 
ஜெயித்தவன்‌ என்று சொல்வது அபத்தம்‌. 


சூர்ய வம்மத்தில்‌ பிறந்த க்ஷத்ரியர்களுக்கு மூல புருஷராயிருக்கும்‌ இக்ஷ்வாகு 
மஹாராஜா சத்யலோகத்தில்‌ ப்ரஹ்மா ஆஆராதித்துப்போரும்‌ ஸ்ரீரங்கநாதனை பூலோகத்துக்கு 
கொண்டூ வரவேணுமென்று தபம்‌ செய்ய, அந்த தபாக்னியை ஸஹிக்கமாட்டாத இந்த்ராதி 
தேவர்கள்‌ மன்மதனை ஏவி தபஸ்ஸைக்கலைக்கச்‌ சொல்ல, மன்மதன்‌ தன்‌ பஞ்ச 
பாணங்களைப்‌ ப்ரயோகித்தபோது, இஷ்வாகு அப்பாணங்களால்‌ விகாரப்படாமல்‌ மன்மதன்‌ 
எய்த புஷ்பங்களையெடுத்து மன்மதனை அர்ச்சிக்க, அவன்‌ வெட்கி ப்ரஹ்மாவிடம்‌ முறையிட, 
ப்ரஹ்மா ப்ரத்யக்ஷமாகி தம்முடைய திருவாராதநப்‌ பெருமானான ஸ்ரீரங்கநாதனை 
இஷ்வாகுவுக்கு கொடுத்த கதை காரூட புராணத்தில்‌ சொல்லியிருக்கையால்‌, மன்மதனை 
ஜெயித்த இஷ்வாகு மஹாராஜாவுக்கு பரத்வம்‌ சொல்லவேண்டிவரும்‌. ஆக, மன்மதனை 
ஜயிக்காதவரை ஜயித்ததாய்ச்‌ சொல்லி அத்தாலே சிவனுக்கு பரத்வம்‌ சொல்வது அபத்தம்‌. 


உண்மையில்‌ மன்மதன்‌ சாகாமல்‌ அநங்கனாக இருப்பதாகவே 
சொல்லிற்றாகையாலும்‌, “ப்ரஹ்மாவையும்‌ ருத்ரனையும்‌ நானே ஸ்ருஷ்டிக்கிறேன்‌. 
அவர்கள்‌ என்‌ பெருமையை அறிய மாட்டார்கள்‌. அவர்கள்‌ என்னுடைய மாயையினாலே 
நன்றாக மோஹிக்கப்பட்டவர்கள்‌' என்ற பகவத்‌ வசனத்திற்கேற்ப சிவாதீகளின்‌ நடத்தை 
காண்கையாலும்‌, ப்ருகு முனிவர்‌ சாபத்தினால்‌ சிவ உமைகளுக்கு லிங்கம்‌ அற்றுப்போனதும்‌, 
அப்படி துண்டிக்கப்பட்ட லிங்கங்களை சைவர்கள்‌ பூஜிப்பதும்‌ ப்ரஸித்தமாகையாலும்‌, 


அந்யத்ர பீ ஷ்மாத்‌ க £ங்கே_யாத்‌ அந்யத்ர ச ஹநூமத: | ஹரிணீ கு_ர மாத்ரேண சர்மணா மோஹிதம்‌ 
ஜக த்‌ || ீ்ஷ்மரையும்‌, ஹநூமானையும்‌ தவிர உலகிலுள்ள மற்ற எல்லா ஜீவர்களும்‌ மான்குளம்பளவுள்ள 
(ஸ்த்ரீயின்‌ யோனியாகிறு தோலாலே மயக்கமுர்‌ ருக்கின்றனர்‌) 
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மன்மதனை எரித்த பசுபதி ப்ரக்ருஷ்டனல்லன்‌. 'நம்மையும்‌ உம்மையும்‌ சேர்த்த இவன்‌ 
ஸுந்தரனாயிருக்கிறானே' என்று அவனை நோக்க, மன்மதன்‌ அநங்கனானான்‌ என்னா, 
சிவனின்‌ த்ருஷ்டி தோஷத்தைச்‌ சொன்னபடியன்றோ! 


7. ஆலகால விஷ பாநம்‌ 


பூ.பக்ஷம்‌: தேவர்களும்‌ அசுரர்களும்‌ திருப்பாற்கடலைக்‌ கடைந்தபோது வாசுகியின்‌ 
வாயிலிருந்து பெருகிய ஆலகால விஷத்தை சிவன்‌ பருகி நீலகண்டன்‌ ஆனான்‌; ஆகையாலே 
சிவனே பரன்‌ என்றார்கள்‌. 


ஸித்‌: இரணியன்‌ அஷ்டமஹா நாகங்களை ஏவி ப்ரஹ்லாதனை கடிக்கவிடும்போது 
அந்த விஷத்தை ப்ரஹ்லாதன்‌ அமிர்தம்போல்‌ அமுது செய்ததனாலும்‌, பூதனை 
ஸ்தன்யத்தில்‌ பூசிவந்த விஷத்தை சிசுவான கண்ணன்‌ அமுது செய்ததாலும்‌, திருமால்‌ 
ப்ரளயகாலத்தில்‌ அண்டங்கள்‌ யாவற்றையும்‌ உண்டபோது ஆலமுண்ட கண்டனையும்‌ ஒரு 
சேர உண்கையாலும்‌, 


பாற்கடலைக்‌ கடைந்தபோது வாசுகியின்‌ வாயிலிருந்து கிளம்பிய விஷத்தைக்‌ கண்டு 
பயந்த தேவர்கள்‌ அருகிருந்த பகவானிடம்‌ முறையிடாமல்‌ கட்டுவாங்கதன்‌, முசுகுந்தன்‌ 
முதலியவர்களிடம்‌ முறையிட்டதுபோல்‌,  கைலாஸத்திலிருந்த சிவனிடத்தினும்‌ முறையிட; 
சிவனும்‌ 'இரட்சிக்கிறேன்‌' என்று சொல்லி பெருகிவந்த விஷத்தைக்‌ கண்டு ஒரு ஹுங்காரம்‌ 
பண்ண, விஷமோ தடைபடாமல்‌ மேலும்‌ ப்ரவஹித்து வர, சிவன்‌ ங்வேகத்‌ தீபத்தீனுள்ள 
ஸ்ரீமஹாவிஷ்ணுவைத்‌ த்யானிக்க, பகவான்‌ ப்ரத்யக்ஷமாகவே, சிவன்‌, 'விஷத்தினின்று 
ரக்ஷிப்பதாக தேவர்களுக்கு வாக்கு கொடுத்தேன்‌; விஷமோ என்‌ ஹுங்காரத்தால்‌ தடைபடாமல்‌ 
ப்ரவஹித்து வருகிறது; இரட்சிக்கவேணும்‌' ்‌ என்று ப்ரார்த்திக்க, அப்போது பகவான்‌ 
விஷ்ணு, இப்போது ஹுங்காரம்‌ பண்ணும்‌' என்று நியமிக்க, சிவன்‌ மீண்டும்‌ ஹுங்காரம்‌ 
பண்ணியதில்‌ அந்த விஷம்‌ பர்வதம்போல்‌ திரளவே, 'அதைக்‌ கையிலேந்தி பாநம்‌ செய்யும்‌” 
என்று விஷ்ணு நியமிக்க, சிவன்‌ இவ்வளவு என்னால்‌ புஜிக்கப்‌ போகாதென்ன, ருக்வேதத்தில்‌ 
'கேறீ விஷஸ்ய பாத்ரேண யத்‌ ருத்ரேணாபிப த்‌ ஸஹ என்று கூறியபடி ருத்ரனாகின்ற 
பாத்ரத்தினால்‌ அவன்‌ கையிலிருந்த விஷத்தை விஷ்ணுவானவர்‌ பானம்‌ பண்ண, சேஷித்த 
விஷத்தை பானம்‌ பண்ணும்‌ என்று சிவனுக்கு நியமிக்க, சிவனும்‌ அச்யுத, அனந்த, கோவிந்த 
நாமங்களை உச்சரித்து மிச்ச ட்ட புஜித்ததாக பாத்மோத்தரத்திலும்‌, கருடபுராணத்திலும்‌ 
காண்கையாலும்‌, 


ஸமுத்ர மதனத்தில்‌ கிளம்பிய விஷத்தை சிவனே பானம்‌ செய்ததாகக்‌ கூறுவதும்‌ 
அதுவே காரணமாக சிவனே பரன்‌ என்று கூறுவதும்‌ அநுபபந்நம்‌. 


97 


8. யம கர்வ பங்கம்‌ 


பூ.பக்ஷம்‌: மார்க்கண்டே யரை சிரஞ்சீவியாக்க சிவன்‌ யமதர்மனை அழித்தானாகையால்‌ 
சிவனே பரன்‌ என்றார்கள்‌. 


ஸித்‌: ஊழிகாலம்‌ வரை யமனுக்கு வாழ்ச்சியுண்டு என்று ங்ருதிகளில்‌ கூறப்படுவதால்‌ 
சிவன்‌ யமதர்மனை யழித்தான்‌ என்பது பொய்‌. சிரஞ்சீவி பட்டம்‌ பெற்றுக்‌ கொடுத்ததே 
ஹேதுவாக பரத்வம்‌ சொல்லப்‌ பார்க்கில்‌ பலி, வியாசர்‌, அநுமான்‌, விபீஷணன்‌, 
கிருபாசாரியர்‌, பரசுராமன்‌ இவர்களுக்கு சிரஞ்சீவி பட்டம்‌ கொடுத்தவர்களுக்கும்‌ பரத்வம்‌ 
சொல்ல வேண்டி வரும்‌. 


ங்ரூதியில்‌ ப்ரளய காலத்தில்‌ நாராயணனுக்கு விதீசிவாதிகள்‌ அன்னம்‌, கறியமுது, 
ஊறுகாய்‌ ஸ்தானமாகிறார்கள்‌ என்று சொல்லியுள்ளதாலும்‌, 


தேவர்கள்‌ அசுரர்களை ஜெயிப்பதற்காக விஷ்ணுவின்‌ பொருட்டு ஒரு யாகம்‌ 
செய்தார்கள்‌. அந்த யாகத்தில்‌ சிவனை யஜமானனாக வைத்தார்கள்‌. அந்த யாகத்தினின்று 
விஷ்ணுவினுடைய ஒரு தேஜஸ்ஸும்‌ ஒரு தனுசும்‌ உண்டாகவே, யாக பாகமான தேஜஸ்ஸை 
தேவர்களுக்கு பகிர்ந்து கொடாமல்‌ சிவனே அபஹரிக்க, அதைக்கண்ட தேவர்கள்‌ சிவனை 
தேஜஸ்ஸை தங்களுக்கும்‌ பகிர்ந்து கொடுக்குமாறு நீர்பந்திக்க, சிவன்‌ அதனை மறுத்து 
யாகத்தில்‌ உண்டான தனுஸ்ஸைக்‌ கொண்டும்‌, விஷ்ணுவினுடைய தேஜஸ்‌ பலத்தாலும்‌ 
தேவர்களுடன்‌ யுத்தம்‌ செய்ய, தேவர்கள்‌ யுத்தத்தில்‌ நீற்கமாட்டாமல்‌ ஓடிப்போக, அப்போது 
சிவன்‌, 'இந்தீரனோ, வருணனோ, வாயுவோ, அக்னியோ எந்த தேவனும்‌ எனக்கு ஒப்பில்லை; 
பலரான நீங்கள்‌ ஒருவனான என்னை வெல்லமுடியவில்லை' என்று கோஷித்து தேவர்களை 
பரிஹஸித்து சிரிக்க, அப்போது சிவனிடமிருந்த விஷ்ணு தேஜஸ்ஸானது சிவனை நோக்கி, 
'தேவர்களுக்கு யாக பாகம்‌ கொடாதது முதற்குற்றம்‌; தேவர்களை பரிஹஸித்தது இரண்டாவது 
குற்றம்‌; உன்னுடைய பராக்ரமத்தை நீயே லமச்சிக்‌ கொண்டது ஆத்ம ப்ரறம்ஸா 
தோஷம்‌ மூன்றாவது குற்றம்‌. ஆக இம்மூன்று குற்றங்களாலே உம்மிடத்தில்‌ நாமிருக்கக்‌ 
கடவோமல்லோம்‌' என்று சொல்லி நீங்கீப்போனது. மூன்‌ தேஜஸ்‌ இருந்த ப_லத்தாலே 
வளைத்த தனுஸ்ஸை, சிவன்‌ தன்‌ முகவாய்க்கட்டையின்‌ கீழ்‌ ஊன்றிக்கொண்டு சோகத்துடன்‌ 
நிற்கையில்‌, தேவர்கள்‌ சிவனைக்‌ கொல்வதற்கு இது தக்க சமயம்‌ என்று யோசித்து 
இந்திரனைப்‌ பெரும்‌ கரையானாக வடிவெடுத்து வில்லின்‌ கீழ்ப்பக்கத்தில்‌ கட்டியுள்ள நாணை 
அறுத்துவிட ப்ரார்த்திக்க இந்திரனும்‌ அவ்வாறு செய்யவே, அறுப்புண்ட நாண்‌ பனம்‌ 
ஆகாசத்தை நோக்கிச்‌ செல்லும்போது சிவனது தலையை அறுத்துச்‌ சென்றது. பிறகு பார்வதி 
தேவியானவள்‌ மாங்கல்ய பிச்சை கொடுக்கவேணுமென்று ப்ரார்த்திக்க பகவான்‌ லு ஒரு 
ஸிரஸ்‌ கொடுத்து பிழைப்பூட்டியதாய்‌ ங்ருதியிலும்‌ யஜுர்வேத தைத்திரீய ஆரண்யகம்‌ 
ப்ரஹ்ம, மத்ஸ்ய புராணங்களிலும்‌ ௯றப்பட்டூள்ளதாலும்‌, 
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மேலும்‌ தைத்ரியோபநிஷத்தில்‌ நரசிம்மனைக்‌ கொல்ல சரபரூபியாய்‌ வந்த சிவனைக்‌ 

கொன்ற ஹரியை தேவர்கள்‌ பின்‌ சென்றார்கள்‌ என்று சொல்லியிருக்கையாலும்‌, இப்படி 

ங்ருதிகளில்‌ அநேக ப்ரகரணங்களில்‌ சிவன்‌ இறந்து போனதாய்‌ சொல்லியிருக்கும்போது, 
மரணமுறும்‌ சிவன்‌ மார்க்கண்டேயருக்கு இறவா வரம்‌ கொடுத்தான்‌ என்பது அசங்கதம்‌. 


ஆராத யந்‌ ஹ்ருஷ்கேமம்‌ ஜிக்‌ யே ம்ருத்யும்‌ ஸாது, ர்ஜயம்‌' (இருடீகேசனை 
ஆராதித்து வெல்லவரிய ம்ரூத்யுவை மார்க்கண்டேயன்‌ ஜயித்தான்‌ என்று ஸ்ரீபாகவதத்தில்‌ 
காண்கையாலும்‌, நீ தந்த நீண்ட ஆயுஸ்ஸு எனக்குக்‌ கழுத்துக்‌ கட்டியாய்‌ ஸம்ஸார 
து:க்கங்களை அநுப விப்பதற்கே உறுப்பாயிற்று. ஸம்ஸாரத்திலிருந்து விடுதலை பெறும்படி 
மோக்ஷத்தைத்‌ தரவேணும்‌' என்று ரிஷி சிவனை நீர்ப்பந்திக்க, மோக்ஷம்‌ கொடுக்க என்னால்‌ 
இயலாது; ஆயினும்‌ உமக்கு மோக்ஷமடைய வழி காட்டுகிறேன்‌” என்று ரிஷியை விஷ்ணுவிடம்‌ 
அழைத்துச்‌ சென்றது புராணங்களில்‌ சொல்லியிருக்கையாலும்‌, 

சிவன்‌ யமனைக்‌ காலால்‌ உதைத்து கர்வத்தையடக்கி, மார்க்கண்டேயரை 
சிரஞ்ஜீவியாக்கியதால்‌ சிவனே பரன்‌ என்கிற வாதம்‌ கண்டிக்கப்பட்டதாயிற்று. 


9, 10. த்ரிபுர ஸம்ஹாரம்‌ 


பூ.பக்ஷம்‌: அசுரர்களின்‌ த்ரிபுரத்தை சிவன்‌ எரித்ததாலும்‌, த்ரிபுர ஸம்ஹாரத்தின்போது 
விஷ்ணு ரிஷப ரூபியாக சிவனது தேரைத்‌ தாங்கியதாலும்‌ சிவனே பரன்‌ என்றார்கள்‌. 


ஸித்‌: இவ்விருத்தாந்தம்‌ க்ருஷ்ணயஜுஸ்‌ ஸம்ஹிதை, மஹாபாரதம்‌, பாகவதம்‌, பாத்ம 
புராணம்‌, ஹரிவம்மம்‌ முதலியவற்றில்‌ காணப்படுகிறது. 


அதாவது, முன்பொருகால்‌ தாரகாசுரனது புத்தீரர்களான தாராக்ஷன்‌, கமலாக்ஷன்‌, 
வித்யந்மாலி எனும்‌ மூன்று அசுரர்கள்‌ ப்ரஹ்மாவைக்‌ குறித்து கடுந்தவம்‌ செய்து 
பறக்கக்கூடியதும்‌, ஒருவராலும்‌ அழிக்கவவாண்ணாததுமான முப்புரங்களை வரமாக 
விரும்பினர்‌. ப்ரஹ்மாவும்‌ அவர்களுக்கு முப்புரங்களை வரமாகக்‌ கொடுத்து, அந்த 
முப்புரங்களும்‌ ஆயிரம்‌ வருஷங்களுக்கொருமுறை ஒன்று சேருமென்றும்‌, அப்படி ஒன்று 
சேரும்போது ஒரே பாணத்தினால்‌ ஒரு தேவங்ரேஷ்டன்‌ அம்மூன்று பட்டணங்களையும்‌ 
அழிப்பான்‌ என்றும்‌, வேறு எவராலும்‌ வேறு எந்த ஸமயத்திலும்‌ அவைகளுக்கு அழிவில்லை 
என்றும்‌ சொல்லி மறைந்தார்‌. இம்மூன்று பட்டணங்களில்‌, இரும்பினால்‌ செய்யப்பட்டது 
பூமியிலேஸஞ்சரிக்கக்கூடியதும்‌, வெள்ளியினால்‌ செய்யப்பட்டது அந்தரிக்ஷத்தில்‌ ஸஞ்சரிக்கக்‌ 
* மார்க்கண்டேயர்‌ சிவனிடத்தில்‌ ஸ்ரீவைகுண்ட ப்ராப்தியாகீற மோக்ஷத்தை அர்த்திக்கவில்லை; நீண்ட 
ஆயுஸ்ஸையே அர்த்தித்தார்‌; அந்தப்‌ பலனையும்‌ அளிக்க யோக்யதையின்றி சிவன்‌ மார்க்கண்டேயரை 
விஷ்ணுவின்‌ பக்கலில்‌ ஆல்ரயிப்பித்து எம்பெருமான்‌ மூலமாக ரக்ஷணம்‌ செய்வித்தான்‌ என்றும்‌, “இண்டைச்‌ 
சடைமுடி ஈசனுடன்‌ கொண்டுசாச்‌ செல்ல' (7.5.7) என்கிறவிடத்து ஈட்டில்‌ மோக்ஷப்ரதத்வாதி குணங்களையும்‌ 
உசாவிக்‌கொண்டு' என்று காண்கையால்‌, மாதாபிதாக்களின்‌ விருப்பதீற்கேற்ப நீண்ட ஆயுஸ்ஸையும்‌, பின்‌ 
ஆதம ஹிதார்த்தமாக மோக்ஷத்தையும்‌ ப்ரார்த்தித்ததாகக்‌ கொள்ளலாம்‌ என்றும்‌ சொல்லுவர்‌. 
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கூடியதும்‌, ஸ்வர்ணத்தால்‌ செய்யப்பட்டது தேவலோகத்தில்‌ ஸஞ்சரிக்கக்கூடியதுமாம்‌. 
இவை மூன்றும்‌ இராக்ஷஸ விங்வகர்மாவான மயனால்‌ நிர்மாணிக்கப்பட்டவை. அசுரர்கள்‌ 
இம்மூன்று பட்டிணங்களிலும்‌ 'சஞ்சீவி சித்தரஸ கூபம்‌' எனப்படும்‌ அமிர்தம்‌ நிறைந்த 
கிணற்றையமைத்து, வீரம்மிக்க பல அசுரர்களை குடிபுகுத்தி, தாங்கள்‌ நினைத்தவிடங்களுக்கு 
அந்நகரங்களுடனே பறந்து எசன்று அவ்விடங்களை நாமம்‌ செய்து வந்தனர்‌. 


ப்ரஹ்மாவின்‌ வர பலத்தாலும்‌, வேதத்தினிடத்தில்‌ ப்ராமாண்ய புத்தியாலும்‌, 
அவர்களுடைய ஸ்த்ரீகளின்‌ கற்பின்‌ பலத்தாலும்‌, அவர்களை தேவர்களால்‌ 
வெல்லயியலவில்லை. அவர்கள்‌ கொடுத்த துன்பத்தை பொறுக்க வாண்ணாத தேவர்‌ களும்‌, 
முனிவர்களும்‌ ப்ரஹ்மாவிடம்‌ சென்று முறையிட, இவர்களை ருத்ரனே ஒரே பாணத்தால்‌ 
கொல்லவேண்டும்‌; ஆகையால்‌ அவனைச்‌ சரணமடையுங்கோள்‌' என்ன, தேவர்களும்‌ 
ருத்ரனை அடைந்து வேண்ட, ருத்ரனும்‌ அவர்களுக்கு அபயமளித்து தேவர்களிடம்‌ தமக்கு 
“பசுபதியாகும்படி வரம்‌ கொடுத்தால்‌, இதாவது 'நானே பசுக்களுக்கு - பசுப்ராயர்களான 
ஸம்ஸாரிகளுக்கு அல்லது யாக பசுக்களுக்கு - அதிபதியாக வேண்டும்‌ எனும்‌ வரத்தைத்‌ 
தந்தால்‌ த்ரிபுர ஸம்ஹாரம்‌ செய்வதாகக்‌ கூறினார்‌. தேவர்களும்‌ அதற்கிசையவே, 
சிவனும்‌ தேவர்களையழைத்துக்‌ கொண்டு தீரிபுரவாசிகளான அசுரர்களுடன்‌ யுத்தம்‌ செய்து 
பல அசுரர்களைக்‌ கொன்றார்‌. ஆனால்‌ கொல்லப்பட்ட அசுரர்கள்‌ அமிர்தக்‌ கிணற்றில்‌ 
தள்ளப்பட்டு மீண்டும்‌ உயிர்பெற்று யுத்தம்‌ பண்ணவரவே, சிவன்‌ ஸ்ரீமந்நாராயணனைக்‌ 
குறித்து ஒரு யாகம்‌ செய்ய, திருமால்‌ சிவன்‌ முன்‌ தோன்றி த்ரிபுர அசுரர்களை யழிக்கும்‌ 
உபாயத்தைக்கூறி, தானும்‌ உறுதுணையாக வருவதாக வாக்களித்தார்‌. ப ஊர்வேதம்‌ 6ம்‌ 
காண்டம்‌ 2ம்‌ ப்ரங்நம்‌ 

தீருமால்‌ ஒரு பசுவாகவும்‌, ப்ரமன்‌ ஒரு கன்றாகவும்‌ தீரிபுரத்தில்‌ நுழைந்து அமிர்தக்‌ 
கிணறுகளில்‌ உள்ள அமிர்தம்‌ யாவற்றையும்‌ பருகினார்கள்‌ பாகவதம்‌. அவ்வசுரர்கள்‌ 
வேதத்தில்‌ மிக்க ப்ராமாண்ய புத்தியுடையவர்களாய்‌ இருந்ததால்‌, திருமால்‌ ஒரு பெளத்தனாக 
(புத்தாவதாரம்‌ அவர்கள்‌ முன்‌சன்று மோஹன ஆகமம்‌ எனும்‌ பொய்ந்நூலை உபதேயித்து 
வேதத்தில்‌ அவ்வசுரர்க்கிருந்த நம்பிக்கையை போக்கினார்‌ பாத்மபுராணம்‌, ஹரிவம்யம்‌. 
சுரர்களது வேத நம்பிக்கையை எம்பெருமான்‌ குலைப்பது தகுமோலவனில்‌ - துஷ்டர்க்கு 
அம்ருசிய்ண்டானால்‌ சிஷ்டர்க்கு அனர்த்தமாய்‌ முடியுமிறே! 'உபோஷிதஸ்ய வ்யாக்ரஸ்ய 
பாரணம்‌ ம்ம்‌; என்கிறபடி புலி ஏகாதசீ வ்ரதமிருந்தால்‌ அதற்கு த்வாதசி பாரணை 
சாதுவான ர னாக கொன்று விழுங்குவதீலன்றோ முடியும்‌) அவ்வசுரர்களின்‌ 
மனைவிமார்‌ மிக்க கற்பொழுக்க முடையவர்கள்‌. புத்திரர்களைப்‌ பெறவேண்டி நின்றவர்கள்‌. 
திருமால்‌ அவர்களிடம்‌ சன்று, 'நீவிர்‌ புத்திரர்களைப்‌ பெற விரும்பினால்‌ அங்வத்த மரத்தை 
பூஜித்து ஆலிங்கனம்‌ செய்து கொள்வீராயின்‌ புத்திரர்களைப்‌ பெறுவீர்கள்‌! என்று உரல்‌ 
அவர்களும்‌ அவ்வாறு செய்ய, திருமால்தானே வ்ருக்ஷ ரூபமாயிருந்து அவர்களுடைய 
ஜ்ஞாநேந ஹீந: பாபி ஸ்‌ ஸமாந: ௫ரஸி.ப) இஞானமற்றவன்‌ பசுக்களுக்கு ஒப்பானவன்‌) 
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கற்பையழித்தான்‌. அதன்பின்‌, திருமால்‌ சிவனை நோக்கி, பூமியைத்‌ தேராகவும்‌, சூர்ய 
சந்திரர்களை தேர்‌ சக்கரங்களாகவும்‌, வேதங்களை குதிரைகளாகவும்‌, ப்ரமனை ஸாரதியாகவும்‌, 
மேரு பர்வதத்தை வில்லாகவும்‌, ஆதிசேஷனை நாணாகவும்‌, அக்னிதேவனை அம்பாகவும்‌ 
கொண்டு அசுரர்களை யழிக்கும்படி கூறினார்‌. 


திருமால்தானே சிவபெருமானுக்கு அந்தர்யாமியாக இருந்தும்‌, அம்பின்‌ நுணியில்‌ 
தானே இருந்தும்‌ சிவனுக்கு வில்‌ அம்பைதாங்கும்‌ சக்தியை யளித்தார்‌. இங்கு மஹாபாரதத்தீல்‌ 
வியாஸ மஹர்ஷி அருளிச்செய்த சுலோகம்‌: 


விஷ்ணுராத்மா ப கவதோ பவஸ்யாமித தேஜஸ: | 
தஸ்மாத்‌, த நுர்ஜ்யா ஸம்ஸர்க்க,ம்‌ ஸஐவிஷேஹே மஹேஸ்வர: ॥ 


(அதிக தேஜஸ்ஸையுடைய ருத்ரனுக்கு புரமெரித்த காலத்தில்‌ விஷ்ணுவானவர்‌ 
விசேஷித்து ஆத்மாவாயிருந்தார்‌. அதனாலேயே மஹேங்வரனால்‌ அந்த வில்லையும்‌ 
நாணையும்‌ தொடமுடிந்தது;) 

திருமால்‌ சிவனுக்கு ப்ரமனைக்‌ கொண்டு 'ஹரிபஞ்‌ஜரம்‌' என்ற மந்தீரத்தை உபதேயி 
த்து த்ரிபுரத்தை சிவன்‌ அழிக்கும்படி செய்தார்‌ (நாரதீயம்‌) த்ரிபுர அசுரர்களுடன்‌ போர்‌ 
செய்கையில்‌ தேரின்‌ அச்சு முறிந்து தேர்‌ விழவே, திருமால்‌ ஒரு வ்ருஷபமாகித்‌ தேரைத்‌ 
தாங்கினார்‌.  தீரிபுரங்களும்‌ ஜயிக்கப்பட்டபின்‌ தேவர்களும்‌ முனிவர்களும்‌ சங்கரன்‌ 
பிரமனுடன்‌ கூடியவர்களாய்‌ புருஷோத்தமனைத்‌ துதித்தனர்‌ ஹரிவம்யம்‌. 

இவ்வ்ருத்தாந்தத்திலிருந்து விஷ்ணுவே த்ரிபுர ஸம்ஹாரத்தீற்கு பல உபாயங்களைச்‌ 
சொல்லி, சிவனை நிமித்த மாத்ரமாகக்‌ கொண்டு, தானே பல காரியங்களைச்‌ செய்து 
சிவனுக்கு 'திரிபுராரி' எனும்‌ கீர்த்தியை ஸம்பாதித்துக்‌ கொடுத்ததாலும்‌, 

பூமியானது ஹிரண்யாக்ஷனால்‌ கடலில்‌ ஒளித்து வைக்கப்பட்ட போது வராஹமாய்‌ 
பூமியைத்‌ தூக்கி கொணர்ந்தும்‌, மந்திரமலை கடலில்‌ அமிழ்ந்தபோது அதை ஆமையாய்த்‌ 
தாங்கியும்‌, இப்படி ஆபத்காலத்தில்‌ ரக்ஷிப்பதையேவ்ரதமாகக்‌ கொண்டிருக்கும்‌ திருமால்‌, த்ரிபுர 
ஸம்ஹாரத்தின்‌ போது தேர்‌ அச்சு முறிந்தபோது தேரை ரிஷபமாய்த்‌ தாங்கீனது சிவனுக்கு 
எவ்விதத்திலும்‌ பருமை சேர்க்காதாகையாலும்‌, ருத்ராம்யமாகக்‌ கருதப்படும்‌ அநுமன்‌ 
ராமலக்ஷமணர்களை தோளில்‌ சுமந்திருப்பதாலும்‌, சிவனது ரதத்தை விஷ்ணு வ்ருஷப 
ரூபியாய்த்‌ தாங்கியதால்‌ சிவனே மேலானவன்‌ என்று வாதீப்பது அபத்தம்‌ என்றதாயிற்று. 

விஷ்ணு ரிஷபமாய்‌ தாங்கிய காரணத்தாலேயே சிவனுக்கு ரிஷப வாஹநம்‌ 
உண்டானது என்பதும்‌ பிதற்றலாம்‌. விஷ்ணுவுக்கு கருடனும்‌, இந்திரனுக்கு ஐராவதமும்‌, 
யமனுக்கு எருமையும்‌ வாஹனமாயிருப்பதுபோல்‌, சிவனுக்கு ரிஷப வாஹநம்‌ எப்போதும்‌ 
உண்டாயிருக்கையால்‌ இந்த ஹேதுவினால்‌ உண்டாயிற்று என்பது அபஹாஸ்யமிறே. 
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11. தக்ஷன்‌ வேள்வி 


பூப்க்ஷம்‌: தக்ஷ ப்ரஜாபதி தான்‌ செய்த யாகத்திற்கு சிவனை அழைக்காததாவும்‌, 
சிவனுக்குரிய ஹவிர்‌ பாகத்தை அளிக்காததாலும்‌ கோபமடைந்த சிவன்‌ தன்‌ நெற்றிக்‌ 
கண்ணிலிருந்து வீரபத்ரனை ஸ்ருஷ்டித்து அவன்மூலம்‌ தக்ஷன்‌ தலையைக்‌ கொய்தும்‌, 
யாகத்தை அழித்தும்‌, யாகத்திற்கு வந்த விஷ்ணு, பிரமன்‌, இந்த்ராதி தேவர்களை வெற்றி 
கொண்டானாகையால்‌ சிவனே பரன்‌ என்றார்கள்‌. 


ஸித்‌: தக்ஷ யாகத்தைப்‌ பற்றிக்கூறும்‌ பாகவத புராணத்தில்‌ தக்ஷ ப்ரஜாபதி செய்த 
யாகத்திற்கு விஷ்ணு வந்ததாக (றோகரால்‌ கூறப்படவில்லை. இதர புராணங்களில்‌ 
கூறியிருந்தால்‌ ஸாத்விக புராணத்திற்கு விருத்தமாகையால்‌ ப்ரமாணமாகா. விஷ்ணுவைக்‌ 
குறித்து செய்யப்பட்ட தக்ஷ யாகத்தை மூடிவில்‌ சிவனே கூட இருந்து முடித்து வைத்து 
விஷ்ணுவையும்‌ பிரமனையும்‌ வணங்கியதாக கூறப்பட்டுள்ளது. 


தக்ஷன்‌ தன்மகள்‌ சதிதேவியை (தாக்ஷாயிறி) சிவனுக்கு தீருமணம்‌ செய்து கொடுத்தான்‌. 
இந்திரன்‌ செய்த யாகத்திற்கு தக்ஷனும்‌ சிவனும்‌ வந்திருந்தபோது தக்ஷன்‌ தான்‌ மாமனார்‌ 
ஆகையாலே மருமகன்‌ சிவன்‌ தன்னை வணங்கவேண்டுமென்று எதிர்பார்த்தான்‌. சிவன்‌ 
வணங்காதிருக்கவே, தன்னை அவமதித்ததாக எண்ணினான்‌. கோபத்தில்‌ சிவனுக்கு 
யாகத்தில்‌ ஹவிர்பாகமில்லாமல்‌ போகக்கடவதென்றும்‌, ங்மமானத்தில்‌ வசிக்கக்‌ 
கடவனைன்றும்‌, பேய்‌ பூதங்களுக்கு நாதனாகக்‌ கடவனன்றும்‌ சபித்துப்‌ போனான்‌. 


தான்‌ விஷ்ணுவைக்‌ குறித்துச்‌ செய்த யாகத்திற்கு ப்ரஹ்ம இந்த்ராதி தேவர்களை 
யழைத்த தக்ஷன்‌, சிவனை அழைக்கவில்லை. இதனை கேள்விகேட்க வந்த சகிதேவியை 
தக்ஷன்‌ அவமதித்து திருப்பியனுப்ப, சிவன்‌ கோபத்தில்‌ சதிதேவியை அழித்தான்‌, மனைவியை 
இழந்த கோபத்தில்‌ சிவன்‌ தன்‌ நெற்றிக்‌ கண்ணிலிருந்து வீரபத்ரனை ஸ்ருஷ்டித்து 
தக்ஷனையும்‌, அவன்‌ நடத்தும்‌ யாகத்தையும்‌, அந்த யாகத்திற்கு வந்தவர்களையும்‌ 
அழிக்குமாறு ஏவ, வீரபத்ரன்‌ தக்ஷன்‌ தலையைக்கொய்தும்‌, யாகத்தை அழித்தும்‌, யாகத்திற்கு 
வந்த தேவர்களை ஹிம்சித்துச்‌ செல்ல, இவ்விதமாக யாகம்‌ அழிந்த பின்பு, ப்ரஹ்ம இந்த்ராதி 
தேவர்கள்‌ யாகசாலைக்கு வந்து அங்கு மாண்டுகிடந்த தக்ஷ ப்ரஜாபதிக்கு வேஹாரு ஸிரஸ்‌ 
கொடுத்து எழுப்பி, அவரால்‌ கொடுக்கப்பட்ட சாபங்களை திருப்பி எடுத்துக்கொள்ளுமாறு 
இறைஞ்சி, சிவனுக்கும்‌ யாகத்தில்‌ ஹவிர்பாகம்‌ கொடுக்குமாறு வேண்டி, தக்ஷனை மீண்டும்‌ 
ஸ்நாநம்‌ செய்வித்து யாகத்தை பூர்த்தி செய்யவே, பூர்ணாஹுதியின்‌ போது விஷ்ணுவானவர்‌ 
எழுந்தருளி தக்ஷன்‌ கோரிய பலனை ப்ரஸாதித்துப்‌ போனதாய்‌ ஸூரீபாகவதத்தில்‌ 
சொல்லப்பட்டதாலும்‌, 


ற்ருகியில்‌, ப்ரளய காலத்தில்‌ விஷ்ணுவுக்கு ப்ரஹ்ம ருத்ரர்கள்‌ அன்னமாயும்‌, 
கறியமுதாயும்‌ ஆகிறார்கள்‌ என்று சொல்லியுள்ளதாலும்‌, வேதத்தின்‌ ஆதி அந்தங்களில்‌ ஹரி: 
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ஓம்‌ என்று ஓதுகையாலும்‌, 'ஹரி: என்ற பதத்துக்கு ஸஹஸ்ரநாம பாஷ்யங்களில்‌ ப்ரஹ்ம 
ருத்ராதீ தேவர்களை கல்பாந்தத்தில்‌ விஷ்ணுவானவர்‌ ஹரிக்கிற காரணத்தால்‌ அவருக்கு 
ஹரியென்கிற நாமம்‌ உண்டாயிற்று என்கையாலும்‌, விஷ்ணுவானவர்‌ தக்ஷயாகத்திற்கு 
முதலில்‌ வந்திருந்தால்‌ வீரபத்ரனை ஸம்ஹரித்திருப்பாராகையாலும்‌, தக்ஷயாகத்தை 
அழித்ததால்‌ சிவனே பரன்‌ என்பார்‌ கண்டிக்கப்பட்டவர்களாசிறார்கள்‌. 


12. பாக பதாஸ்த்ரம்‌ 


பூஃபக்ஷம்‌; அபிமன்யுவின்‌ மரணத்திற்கு காரணமான ஜயத்ரதனைக்‌ கொல்வதற்கு 
அர்ஜுநனைக்‌ க்ருஷ்ணன்‌ சிவனிடம்‌ அழைத்துச்‌ சென்றன்றோ பாசுபதாஸ்த்ரம்‌ வாங்கித்‌ 
தந்தான்‌! சக்தியிருந்தால்‌ தானே செய்திருக்கலாமே. ஆக சிவனே பரன்‌ என்றார்கள்‌. 

ஸித்‌: அர்ஜுநன்‌ சிவபூஜை செய்து போருபவன்‌. கீதோபதேயம்‌ கேட்டும்‌, 
விங்வரூபத்தைக்‌ கண்டும்‌ தெளிவு பெறாது அபிமன்யு இறந்த அன்றிரவு லிங்கபூஜை 
பண்ணாமல்‌ உண்பதில்லை என்று பட்டினி கிடந்தான்‌. ஜயத்ரதனை மறுநாள்‌ சூர்ய 
அஸ்தமனத்துக்குள்‌ கொல்வேன்‌ என்று சபதமும்‌ செய்தான்‌. அப்போது கண்ணன்‌ 
அர்ஊுநனைப்‌ பார்த்து, 'ஐயத்ரதன்‌ பாசுபதாஸ்த்ரத்தாலன்றி சாகான்‌, அவ்வஸ்த்ரம்‌ உனக்குத்‌ 
தெரியுமோ?” என்ன, அர்ஜுநன்‌, “மறந்தேன்‌; சிவனை ஆராதித்துப்‌ வபறுவேன்‌' என்று கூறி 
சிவனை ஆராதிக்க லிங்கமில்லையே என்று கவலைப்பட்டான்‌. அப்போது கண்ணன்‌, 
'எந்தெந்த புஷ்பங்களினால்‌ சிவனை ஆராதிக்க நினைக்கிறாயோ அந்த புஷ்பங்களாலே 
என்‌ தீருவடிகளில்‌ அர்ச்சிப்பாயாகில்‌, சிவன்‌ உனக்கு ஸ்வப்னத்தில்‌ பாசுபத மந்த்ரத்தை 
உபதேஸிப்பார்‌' என்ன, அர்ஜுநனும்‌ கண்ணன்‌ திருவடிகளில்‌ புஷ்பங்களையிட்டு அர்ச்சிக்க, 
அன்றிரவு அர்ஜுநனுடைய ஸ்வப்னத்தில்‌ சிவன்‌ வந்து கண்ணன்‌ திருவடிகளில்‌ அர்ச்சித்த 
புஷ்பங்களைத்‌ தமது சிரஸில்‌ தரித்தபடியே காட்டிக்கொடுத்து, பாசுபத மந்த்ரத்தை உபதேமி 
த்துப்‌ போனான்‌ பாரதம்‌. 


இதனைப்‌ புராணம்‌, பார்த்தோபநீதம்‌ மதுசுதனஸ்ய பாதார விந்தார்ப்பித சித்ரபுஷ்பம்‌ | 
ததச கங்காதரமெளளி மத்யே பபூவ வீர: க்ருத நிச்சயார்த்த || பார்த்தன்‌ மது௲தனனாகிய 
க்ருஷ்ணனுடைய திருவடித்‌ தாமரைகளில்‌ ஸமர்ப்பித்த விதவிதமான புஷ்பங்களை 
கங்காதரனுடைய சிரஸின்‌ நடுவே கண்டான்‌. அதனால்‌ அந்த வீரன்‌ கண்ணனே பரதெய்வம்‌ 
எனும்‌ அர்த்தத்தை நீங்சயித்துக்‌ காண்டவனானான்‌ என்றது. அறிவாளியான அர்ஜுநன்‌ 
நீச்சயித்துக்‌ ககாண்ட பிறகு, சிவன்‌ பாசுபதம்‌ கொடுத்ததினாலே அவனுக்கொரு மஹாத்ம்யம்‌ 
சொல்வோர்‌ சிற்றறிவாளரன்றோ! 
ஹரிரிஹோச்யதே ॥॥ பரமன்‌, இந்திரன்‌, ருத்திரன்‌, யமன்‌, ன ட தப அண்டி 
ஸமஹரிப்பவனாகையால்‌ ஹரியெனப்படுகிறான்‌.) 


யூட்‌ ag a.org 


13. மரபம்‌ 


பூபக்ஷம்‌: நரசிங்கத்தை சிவன்‌ ரப ரூபியாய்‌ வெற்றி கொண்டதால்‌ சிவனே பரன்‌ 
என்றார்கள்‌. 


ஸித்‌: சிங்கப்பிரானின்‌ தோற்றம்‌ ஈடு 2-8-9 - அதிர்த்துக்கொண்டு புறப்பட்டபோதை 
அட்டஹாஸமும்‌, நாமடிக்கொண்ட உதடும்‌, நெற்றியது கண்ணும்‌, உச்சியது 
புருவமுமாய்க்‌ கொண்டு தோற்றினபோது பொசுக்கின பன்றிபோலே உருகினானாயிற்று 
பொன்னனாகையாலே. பொன்னன்‌ - ஹிரண்யன்‌. 'அவன்வீயத்‌ தோன்றிய சிங்கப்பிரான்‌' 
என்கிறபடி ந்ருஸிம்ஹத்தின்‌ தோற்றத்திலே மவகல்பனானான்‌; பின்னை கேவல 
உடலையிறே கீழித்துப்பொகட்டது. 


சிங்கப்பிரானின்‌ சீற்றம்‌ ஸு.ஸ்த. 95) - 


ந வாயு: பஸ்பந்தே_ யயதுரத_வாஸ்தம்‌ யஙிரவீ 
தி,யோ$நங்யந்‌ விங்வாப்‌ யசலத சலா ஸாசலகுலா | 
நப, யச ப்ரங்ச்யோதி க்வதி கமபி பாதே_£ நரஹரள 
த்வயி ஸ்தம்பே, மாம்ப த்‌. வபுஷிஸதீ ஹே ஸுந்த_ரபு ஐ! ॥ 


ஹே ஸுந்தரபுஐ! தேவரீர்‌ நரஸிம்ஹனாய்‌ ஹிரண்யன்‌ க்ருஹஸ்தம்பே ஆவிர்ப்பவித்த 
ஸமயம்‌, வாயு ஸ்தம்பித்து நின்றான்‌. சந்திர ஸுர்யர்‌ அஸ்தமித்துப்‌ போயினர்‌. திசைகள்‌ 
தெரியாதொழிந்தன. மலைகளோடு கூடிய பூமி அதிர்ந்தது. கடல்நீர்‌ கொதித்தது. ஆகாயம்‌ 
கடலில்‌ மூழ்கீனது போல்‌ தோற்றிற்று) 


இவ்வாறு ஹிரண்யனைக்‌ கொன்று கடூஞ்சினத்தோடிருந்த சிங்கப்பிரானைக்‌ கண்ட 
தேவர்களும்‌ முனிவர்களும்‌ முக்கண்ணனிடம்‌ முறையிட அவ்வளவிலே சிவனும்‌ சரபமாகி 
நரசிங்கத்துடன்‌ போர்புரிய வந்தவளவிலே, நரசிங்கன்‌ சரபத்தின்‌ தோலை உரித்து உயிரைப்‌ 
பிரித்தான்‌. சங்கரனையும்‌ ஸம்ஹரித்ததைக்‌ கண்ட தேவர்கள்‌ முனிவர்களோடு சென்று பிரமனைச்‌ 
சரணடையவே, பிரமன்‌ அவர்களுடன்‌ திருமகளைத்‌ தஞ்சமடைய, பிராட்டியும்‌ அவர்களோடு 
நரசிம்மம்‌ முன்‌ வரவே திருமகளைக்‌ கண்ட திருமால்‌ சினம்‌ தணிந்ததாகவும்‌, இதையறிந்த 
பார்வதி தேவி மாதவனைப்‌ போற்றி மாங்கல்யம்‌ அருள வேண்டவே, மலை மடந்தைக்கு 
இரங்கி மாயவனும்‌ சிவனை உயிர்பித்துக்‌ கொடுத்தான்‌ என்பது வரலாறு வோமநபுராணம்‌, 
ஆதித்ய புராணம்‌, காரூடம்‌, ஆக்கிநேயபுராணம்‌, நரசிங்கபுராணம்‌, பாகவதம்‌. 

தைத்ரீய ஆரண்யகம்‌ 3ம்‌ ப்ரங்நம்‌ 15ம்‌ அநுவாகத்தின்‌ தொடக்கத்தில்‌ உள்ள 
மந்திரம்‌: ஹரிம்‌ ஹரந்தம்‌ அநுயந்தி தே_வா: | விஸ்வஸ்ய ஈஸாநாம்‌ வ்ருஷப ம்‌ மதீநாம்‌ || 
இதற்கு சைவர்கள்‌ கூறும்‌ பொருளாவது: ஹரிம்‌ - கம்ஹ உருவாண ஹரியை, ஹரந்தம்‌ 
- ஸம்ஹரிப்பவனும்‌, விங்வஸ்ய - உலகிற்கு, ஈஸாநம்‌ - ஈஸ்வரனும்‌, மதீநாம்‌ வ்ருஷபம்‌ - 


"pacha 


அறிவாவிகளில்‌ தலைவனான சிவனை, தேவா: நு (நசி - தேவர்கள்‌ பின்‌ றற்றுசிறார்கள்‌. 
இப்பொருளில்‌ இரண்டு கோஷங்கள்‌ உள்ளன. முதலாவது, பதங்களை ஸாமாநாதி 
காரணங்களாக ஒரே வேற்றுமையை உடையனவாகி கொள்ள இடமிருக்கும்போது, வ்யதி 
குணங்களாக (வெவ்வேறு வேற்றுமை உபை யனவாககி கொள்வது நியாயமன்று. இது 
வடமொழி நூலார்‌ அனைவரும்‌ ஏற்றுக்கொண்ட முடிவாகும்‌. ஆக, மேற்கூறிய, மந்திரத்தின்‌ 
பொருளாவது: ஹராந்தம்‌ பரஹ்ம ருத்ராதி தேவர்கள்‌ அனைவரையும்‌ ஸம்ஹரிப்பவனும்‌, 
விங்வஸ்ய ஈஸாரும்‌ - உலகிற்கு உங்‌ வானும்‌. மதீநாம்‌ வ்ருஷபம்‌ - அறிவாளிகளில்‌ 
கலைவனுமான, ஹரிம்‌ - ஹரியை, தேவா: அநுயந்தி - தேவர்கள்‌ பின்பற்றுசின்றனர்‌. 


ப்ரஹ்மாண மிந்த்ரம்‌ ருத்ரம்‌ ௪, யமம்‌ வருணமேவச நிக்ருஹ்ய ஹரதே யஸ்மாத்‌, 
குஸ்மாத்‌ ஹரிரிஹோச்யதே' (ப்ரஹ்மனையும்‌. இந்திரனையும்‌, ருத்ரனையும்‌, யமனையும்‌. 
வருணனையும்‌ பலாக்கரித்து ஸம்ஹரிக்கிறானாகையாலே ஹரிவயெனப்படுகிறான்‌) என்ற 
ப்ரஸித்து வசனம்‌ இதை உபப்ரும்ஹணம்‌ செய்கிறது. 

ஹரி ஸப்தத்தாலே சிங்கப்பிரானையே கொள்ளவேணும்‌ எனில்‌, ஹரந்தம்‌ - 
(இரணியனையும்‌, சரபத்தையும்‌ ஸம்ஹரித்தவனான, ஹரிம்‌ - சிங்கபிரானை என்று 
பொருள்‌ கொள்வதே முற்கூறிய ந்யாயத்திற்கு பொருந்தியது. சைவர்‌ கூறும்‌ பொருள்‌ ஸ்ருதி. 
ஸ்ம்ருதி, இதிஹாஸ புராண வசனங்களுக்கு விருத்தமானது. 


இரண்டாவது தோஷம்‌: இம்மந்த்ரத்தில்‌ சிவனைக்‌ குறிக்கும்‌ பதமோ, மரபத்தைக்‌ 
குறிக்கும்‌ பதமோ இல்லை. ஆக, ஙரபக்‌ கதையை இவ்வேதவாக்யம்‌ குறிக்காது. ஈறாநம்‌ 
எனும்‌ பதம்‌ ரூ _டியால்‌ சிவனைக்‌ குறிக்குமேலயனில்‌, இங்கு ஈயாந ஸப்தம்‌ தனியாக இல்லை, 
வில்வஸ்ய ஈஸாநம்‌ என்று உபபதத்தோடூ கூடியேயுள்ளது. ஆக ரூடி பங்கமடையும்‌. 
ஈயா ஸப்தத்தை மட்டும்‌ ப்ரயோகித்தால்‌ கர்மவங்யனான சிவனைச்‌ சொல்வதாக 
நினைப்பரோ என்றே "பதிம்‌ விங்வஸ்யாத்மேங் வரம்‌ நாராயணம்‌' என்று நாராயணவல்லியில்‌ 
லோகேங்வரனாக ஓதப்பட்ட நாராயணனே இவன்‌ என்று காட்டுகிறது 'விங்வஸ்ய ஈஸாநம்‌' 
எனும்‌ பதம்‌. இவ்விரண்டு தோஷங்களாலும்‌ இங்கு சைவர்கள்‌ கருதும்‌ பொருள்‌ பொருந்தாது. 
எ ப ப பயயயியயியயவயிவயவவவயவவயவவயைவைவைைைையைமைாசஹாைரளகை ந லவளகைணைையாயய வையை 
தமப்யா மகதம்‌ த்ருஷ்ட்வா ந்ருஸிம்ஹ: மரபம்ருஷா | ஜகாந நிமிரைருக்ரை: நகைர்‌ நகவராயுத: ॥ 
மிகுந்த கோபத்துடன்‌ நரமிம்ஹன்‌ மரபத்தை தன்‌ வலி பொருந்திய நகங்களால்‌ கீழித்தெறிந்தான்‌ - 
அக்நிபுராணம்‌ 
ஈ உக்ரம்‌ வீரம்‌ மஹாலிஷ்ணும்‌ ஜ்வலந்தம்‌ ஸர்வதோமுக ம்‌ | ந்ருஸிம்ஹம்‌ பீ ஷணம்‌ பத்ரம்‌ 
ம்ருத்யு ம்ருத்யும்‌ நமாம்யஹம்‌ |! நூருஸிம்ஹ மந்த்ரம்‌ உக்ரமானவனும்‌, வீரனும்‌, மஹாவிஷ்ணுவும்‌, 
ஜ்வலிப்பவனும்‌, எங்கும்‌ முகமுள்ளவனும்‌, நரசிங்கனும்‌, பயங்கரமானவனும்‌, அழகியானும்‌, ம்ருத்யுவுக்கும்‌ 
* மாத்ஸ்யம்‌ கெளர்மம்‌ தத_£ லைங்கம்‌ ஸைவம்‌ ஸ்காந்தம்‌ ததை_வச | ஆக்‌ நேயஞ்ச ஷடே தாநீ தாமஸாநீ 
நிபே ஈத மே || - பாத்ம. உத்தர மாத்ஸ்யம்‌, கெளர்மம்‌, லைங்கம்‌, சைவம்‌, ஸ்காந்தம்‌, ஆக்நேயம்‌ எனும்‌ 
ஆறு புராணங்களும்‌ தாமஸபுராணங்களாக அறிவாயாக) 


யத்‌ (1 a.org 


* ம்ருத்யு ம்ருத்யும்‌' என்று கொண்டாடப்படும்‌ நரஸிம்மனை சிவன்‌ ஸம்ஹரித்தான்‌ 
என்பது புராணவசனங்களுக்கு விருத்தமாகையாலும்‌, ஹாரீத ஸ்ம்ருதியில்‌, 'நாரஸிம்ஹ: 
ஸநாதந:' என்றுமிருப்பவனான நரசிங்கன்‌ என்று கோஷித்துள்ளதாலும்‌, 


சிவன்‌ சரபமாய்‌ நரசிம்மனைக்‌ கொன்றான்‌ என்பது ஆதாரமற்ற கட்டுக்கதையாம்‌. 
* ஸ்கந்தபுராணம்‌ தாமஸபுராணமிறே! 


14. மாஸ்தா பிறப்பு 


பூ.பக்ஷம்‌: விஷ்ணு மோஹினியாய்‌ ரூபமெடுத்தபோது சிவன்‌ அவளைப்‌ புணர்ந்து 
ஸாஸ்தா பிறந்ததால்‌ சிவனே பரன்‌ என்றார்கள்‌. 


ஸித்‌: பாற்கடலைக்‌ கடைந்தபோது கிடைத்த அம்ருதத்தை தேவர்களுக்கு மட்டும்‌ பகிர்ந்து 
கொடுக்கவவண்ணிய விஷ்ணு பகவான்‌, அசுரர்கள்‌ மயங்கி நிற்கும்‌ பொருட்டு மோஹினி 
வேஷம்‌ தரித்து, தேவாசுரர்களை தனித்தனியே அமரவைத்து, முதலில்‌ தேவர்களுக்கு 
அம்ருதத்தை பகிர்ந்து கொடுத்துவிட்டு, அசுரர்களுக்கு அம்ருதத்தைக்‌ கொடாமல்‌ மறைந்து 
போனார்‌. அப்படி மோஹிநீ வேஷம்‌ தரித்து அமிர்தத்தை பகிர்ந்திடும்போது, சிவன்‌ ஆலகால 
விஷபாநம்‌ பண்ணியதால்‌ மயங்கியிருக்கவே, மறுநாள்‌ விஷ்ணு மோஹிநீ வேஷம்‌ தரித்த 
விருத்தாந்தத்தை கேள்விப்பட்டு விஷ்ணுவை துதித்து, தான்‌ அந்த மோஹினி வேஷத்தை 
ஸேவிக்க வேணும்‌ என்று ப்ரார்த்திக்க, அப்போது விஷ்ணுவானவர்‌ 'நீர்‌ தாமஸராகையாலே 
அவ்வேஷத்தை ப ரிக்கமாட்டீர்‌ என்ன, சிவன்‌ நீர்பந்திக்கவே தன்னுடைய மாயையினாலே 
ஓர்‌ உத்யாவநமும்‌ அதில்‌ உலாவும்‌ ஒரு ஸ்த்ரீபாக காண்பிக்க, சிவன்‌ அவளைக்‌ கண்ட 
மாத்ரத்தில்‌, கானலை நீர்‌ என்று ப்ரமித்து ஓடும்‌ மான்‌ போலே, அந்த ஸ்த்ரீயைப்‌ பின்‌ 
தொடர, அந்த ஸ்த்ரீயானவள்‌ சிறிது தூரம்‌ ஓடி பின்‌ சடக்கன மறையவே, சிவனுக்கு ரேதஸ்‌ 
ஸ்கலிதமாகி துடைவழியாய்‌ பெருகி கட்டைவிரலில்‌ ப்ரவஹித்தபோது சாஸ்தா பிறந்தான்‌ என்று 
ஆக்நேய புராணத்திலும்‌, வாயுவீயத்திலும்‌ சொல்லியுள்ளது. ஸ்த்ரீ ஸம்யோகமில்லாமல்‌ 
குழந்தை பிறக்கக்‌ கூடுமோவன்னில்‌, ப்ரஹ்மா மேகலையை ஸ்ருஷ்டித்தபோது தன்னால்‌ 
ஸ்ருஷ்டிதமானவள்‌ என்பதையும்‌ நினையாதே அவளைப்‌ பார்த்து மோஹித்து, ரேதஸ்‌ 
ஸ்கலிதமானதைக்‌ கண்டு அதை தனது வலது பாதத்தால்‌ துகைக்கவே, அது 60,000 
பிந்துக்களாகி வாலகில்ய ரிஷிகள்‌ உண்டானார்கள்‌ என்றும்‌, இஷ்வாகு வம்யத்தில்‌ 
யுவநாற்வன்‌ யாகம்‌ பண்ணி மந்த்ரபூதமான ஜலத்தை தவறுதலாக தான்‌ பருகிவிட அவன்‌ 
வயிற்றில்‌ கர்ப்பமுண்டாகி மாந்த ஈதா பிறந்தான்‌ என்றும்‌ புராணங்களில்‌ காண்கிறோமன்றோ! 


ஆக, சிவனுக்கு மோஹினியாகிய ஸ்த்ரீயுடன்‌ புணர்ந்து சாஸ்தா பிறந்தான்‌ என்று 
தாமஸ புராணங்களில்‌ காணப்பட்டால்‌ அவை ஸாத்விக புராணங்களுடன்‌ விரோதிப்பதால்‌ 
ப்ரமாணமாகா. ப்ரஹ்மா முதலாக எறும்பு வரை யாவரும்‌ விஷ்ணுவினுடைய மாயையிலே 
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மயங்கி வர்த்திக்கிறார்கள்‌” என்று சொன்னபடியே விஷ்ணுவைக்‌ கண்டு மயங்கிய சிவனைப்‌ 
பரன்‌ என்று சொல்வது அத்யந்தம்‌ அஸஹ்யம்‌. 

பெண்ணாகி இன்னமுதம்‌ வஞ்சித்தானை பெரிய.தீரு. - 2.5. த புருஷோத்தமனே 
பெண்‌ வேடம்‌ தரித்திருக்கிறான்‌ என்பதையும்‌ அறியவியலாது விடபுருஷர்களைப்‌ போலே 
பெண்ணைக்‌ கண்டவுடன்‌ சிவனது ரேதஸ்‌ வெளிப்பட்ட தென்னா, சிவன்‌ காம க்ரே £தங்களுக்கு 
வசப்பட்ட ஓர்‌ ஸம்ஸாரி ஜீவனே என்பதை உலகுக்‌ குணர்த்தவே விஷ்ணு அடிய நாடகமிது. 


அப்பர்‌ தேவாரத்தில்‌ ஒரு பாடலில்‌, 'அரியல்லால்‌ தேவியில்லை ஐயன்‌ ஐயாறனார்க்கே' 
- மோஹினியைக்‌ கண்டவுடன்‌ சிவன்‌ ரேதஸ்‌ வெளிப்பட்டு ஐயப்பன்‌ பிறந்ததால்‌ சிவனுக்கு 
விஷ்ணு தேவியாகிறாள்‌; தேவியான விஷ்ணுவைக்காட்டினும்‌ தேவனான சிவன்‌ பெருமை 
மிக்கவன்‌ என்று பொருள்படும்படி பாடினார்‌. ஒரு ஸமயம்‌ நஞ்சீயர்‌ நம்பிள்ளையை 
திருவையாறு சென்று யாதவராயன்‌ என்ற ப்ரபுவிடமிருந்து மாந்யம்‌ பெற்றுவர நீயமிக்க, 
நம்பிள்ளையும்‌ ஸ்வகோஷ்டி சூழ தீருவையாறு செல்ல, அங்கே இவரை பலரும்‌ 
தெண்டனிட்டு கெளரவிப்பது கண்டு இவரைப்பற்றி விசாரித்த ஒரு சைவன்‌, இவர்‌ வாயால்‌ 
சிவனுக்கு ஒரு ஏற்றம்‌ கற்பிக்கவேண்டுமமன்ற எண்ணத்துடன்‌ நம்பிள்ளையை அணுகி, 
'ஸ்வாமிந்‌! தேவரீர்‌ தமிழிலே விசேஷ பாண்டித்யம்‌ உள்ளவர்‌ என்று கேள்விப்பட்டேன்‌. 
நாயன்மார்கள்‌ எங்கள்‌ தேவரை :அரியல்லால்‌ தேவியில்லை' என்று புகழ்கின்றனர்‌. 
இதற்கு பொருள்‌ உரைக்க வேணும்‌' என்ன, பிள்ளை “அதை நான்‌ கற்கவில்லை” என்று 
சொல்லியும்‌ சைவன்‌ நம்பிள்ளையை பொருள்‌ சொல்லும்படி நீர்ப்பந்திக்கவே, பின்‌ 
நம்பிள்ளை, புருஷோத்தமன்‌ என்று புராணங்கள்‌ சொல்லாநீற்க, ஆயரிதார்த்தமாக அவன்‌ 
தன்னையழிய மாறினான்‌ என்னா, இது அவனுக்கு குணாயவா மித்தனையல்லது தோஷாய 
வாகாது. இனி, ஆண்பிள்ளைச்‌ சோறாள்வியை ஸ்த்ரீ என்று தொடர்வாரைப்போலே 
தொடர்ந்து திரிந்தான்‌ என்று சிவனை அஜ்ஞனாக்குவதைக்‌ காட்டிலும்‌, இது சொன்னவன்‌ 
அநாப்தன்‌ அஜ்ஞன்‌ என்னவமையாதோ' என்றருளிச்‌ செய்தார்‌. சோறாள்வி - சோறாக்கும்‌ 
ஸ்த்ரீ. ஸ்த்ரீ வேஷங்கொண்டிருக்கும்‌ புருஷன்‌ என்றபடி. 

தனிச்லோக வ்யாக்யானத்தீல்‌, “ஆண்பிள்ளைச்‌ சொற்றாழ்வி' ஆண்பிள்ளை எனும்‌ 
சொல்லுக்கு, தாழ்வி - தாழ்ந்தவன்‌ என்ற சொற்றொடரும்‌, அதற்கு “அகவாய்‌ ஸ்த்ரீயும்‌ புறவாய்‌ 
புருஷனுமான ஸ்த்ரீ-புருஷக்‌ கலப்பை நாட்டார்‌ த்ருதீய ப்ரக்ருதி என்பர்‌' எனும்‌ விளக்கமும்‌ 
காணப்படூகிறது. நபும்ஸகனை ஸ்த்ரீயென நினைத்துப்‌ பின்‌தொடர்வாரைப்‌ போலே ஸ்த்ரீ 
வேஷங்கொண்ட புருஷோத்தமனை சிவன்‌ ஸ்த்ரீயாக எண்ணிப்‌ பின்‌ தொடர்ந்தான்‌ என்பது 
க்‌ அஜ்ஞன்‌ எனக்காட்டும்‌. இப்படி உங்கள்‌ தேவதையை அறிவிலி என்பதிலும்‌ 
இப்பாட்டு எழுதியவனை அறிவிலி என்பதே தகும்‌ என்றபடி) 
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15. அநேகரால்‌ பூஜிக்கப்படுபவன்‌ 


பூ.பக்ஷம்‌: பூமியில்‌ வகு ஜனங்களால்‌ பூஜிக்கப்படுபவன்‌ சிவனேயாகையால்‌, சிவனே 
பரன்‌ என்றார்கள்‌. 


ஸித்‌: பாத்மோத்தரத்தில்‌, கைலாசத்தில்‌ நான்‌ சந்தோஷ சித்தத்தையுடையனாய்‌, 
ப்ரஹ்மாநந்தத்தை அநுபவிப்பதற்காக விஷ்ணுவை ஆராதித்து இருக்கிறேன்‌' என்று 
சிவன்‌ பார்வதியிடம்‌ சொல்வதாய்‌ காணப்படுகையாலும்‌, க்ருஷ்ணன்‌ கைலாசத்துக்கு 
சென்றபோது சிவன்‌ க்ருஷ்ணனை ஸிம்ஹாசனத்தில்‌ அமர வைத்து “தேவரீருடைய இரண்டு 
திருவடிகளையும்‌ என்‌ மிரஸின்‌ மீது வைத்தருள வேணும்‌' என்று ப்ரார்த்தித்ததை ஸ்ரீபாகவதம்‌ 
சொல்லுகையாலும்‌, 


பஹுஜனங்களால்‌ பூஜிக்கப்படும்‌ சிவனைப்‌ பெற்றவன்‌ ப்ரஹ்மா என்றும்‌, அவனைப்‌ 
பெற்றவன்‌ விஷ்ணுவென்றும்‌ ஸ்ருதிகளில்‌ பல இடங்களில்‌ கோஷித்திருக்கையாலும்‌, 
காசி, கேதாரம்‌, தில்லி, கடகம்‌, வதரீ, த்வாரகை, ஸ்ரீரங்கம்‌, திருவேங்கடம்‌, காஞ்சீ, யதுகிரி, 
ஸ்ரீமுஷ்ணம்‌, தோதாத்ரி முதலான பல திருத்தலங்களிலும்‌ மற்றும்‌ விஷ்ணு ஸந்நீதீயுள்ள 
பல ப்ரதேஸங்களிலும்‌ சங்கம்‌, சக்ரம்‌, கருடன்‌ மூதலான சின்னங்கள்‌ ப்ரபலமாக 
காணப்படுகையாலும்‌, இவ்விடங்களில்‌ மாப லக்ஷணங்களையுடைய ஸாத்விகரான 
ஸ்ரீவைஷ்ணவர்களே காணப்படுகையாலும்‌, 


ம்ருகபலி, நரபலி இவைகளால்‌ பூஜிக்கும்‌ காபாலிகர்‌ போன்றோர்‌ சிவ பக்தர்களாக 
காணப்படூகையாலும்‌, சிவனிடம்‌ வரங்களைப்‌ பெற்ற அசுர ப்தி விஷ்ணுவின்‌ 
அவதாரங்களால்‌ பங்கப்பட்டூ போனமையாலும்‌, . 


விஷ்ணுவே மாய்வதமான பலன்களை அருளக்கூடியவராகையாலும்‌, ருத்ர ப்ரஸாதம்‌ 

நிர்மால்யம்‌ ஸ்வீகரித்தல்‌ பாபம்‌ என்றும்‌, விஷ்ணு சாத்திக்களைந்த புஷ்ப சந்தனாதிகள்‌, அந்ந 

ப்‌ ஏீஹ்மாணம்‌ பபிதிகண்ட ம்‌ ச யாங்சாந்யா தே, வதா: ஸ்ம்ருதா: | ப்ரதிபு அதா ந ஸேவந்தே யஸ்மாத்‌ 
பரிமிதம்‌ பலம்‌ ॥ பார - “சாந்தி 350-386 பிரமனையும்‌ உருத்திரனையும்‌ மற்றும்‌ தேவதைகளாகச்‌ 
சொல்லப்படும்‌ யாவரையும்‌ ஞானிகள்‌ ஸேவிக்கமாட்டார்கள்‌; ஏனெனில்‌ அவர்கள்‌ அளிக்கும்‌ பலன்கள்‌ 
அல்பமானவை) 
ஸ்கந்த ருத்ர மறஹேந்த்‌ ராத்‌ யா: ப்ரதிஷித்‌ த ஈஸ்து பூஜநே | ஜ்ஞாத்வைவம்‌ ப_க்தி ஸாங்கர்யம்‌ ந குர்யா 
தே_வமேவ ஹி ॥ ஸ்கந்தன்‌, ருத்ரன்‌, இந்த்ரன்‌ முதலான தேவதைகள்‌ பூஜை செய்யும்‌ விஷயத்தில்‌ 
ஞானிகளால்‌ விலக்கப்பட்டிருக்கிறார்கள்‌. இதனையறிந்து ப க்தீக்கலப்பைச்‌ செய்யாமலிருக்கக்கடவன்‌)) 
அக்‌ நே: சிவஸ்ய மாஹாத்ம்யம்‌ தாமஸேஷ ப்ரகீர்த்யதே | ராஜஸேஷுச கல்பேஷு அதி, கம்‌ ப்‌ ரஹ்மணோ விது. : || 
ஸாத்விகேஷ்வத,. கல்பேஷு மாஹாத்ம்யம்‌ அதி கம்‌ ஹரே: | தேஷ்வேவ யோக. ஸம்ஸித்‌ த, க_மிஷ்யந்தீ 
பராம்‌ க_தீம்‌ || - மத்ஸ்யபுராணம்‌ அக்னி, சிவனுடைய பெருமை தாமஸ கல்பங்களில்‌ சொல்லப்பட்டது. 
ராஜஸ கல்பங்களில்‌ பிரமனுடைய பெருமை சொல்லப்பட்டதாக (அறிவாளிகள்‌ அறிகின்றனர்‌. ஸாத்விக 
கல்பங்களில்‌ பகவான்‌ ஹரிக்கு அதிகமான பெருமை சொல்லப்படுகிறது. அதைப்‌ பற்றி நீன்றே யோகிகள்‌ 
பரமபதமடைசின்றனர்‌)) 
கலெள ஜகத்பதிம்‌ விஷ்ணும்‌ ஸர்வ ஸ்ரஷ்டாரமீங்வரம்‌ | நார்ச்சயிஷ்யந்தி மைத்ரேய பாஷண்ட உபஹதா 
ஜநா: |! இி.பு) கலிகாலத்தில்‌ பாஷண்டிகளால்‌ கெடுக்கப்பட்ட மக்கள்‌ விஷ்ணுவை டபூஜிப்பதில்லை) 
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பானாதீகள்‌ இவற்றை ஸ்வீகரித்தல்‌ புண்யம்‌, பாபநாசகம்‌ என்றும்‌ சொல்லியிருப்பதாலும்‌, 
வெகு ஜனங்களால்‌ டூஜிக்கப்படுவதாலே சிவனுக்கு பரத்வம்‌ உண்டென்று சொல்வது 
ஏற்கத்தக்கதல்ல. 
16. அஷ்ட ஐங்வர்யங்களைக்‌ கொடுப்பவன்‌ 

பூ.பக்ஷம்‌: அஷ்ட ஐஸ்வர்யங்களையும்‌ சிவன்‌ தன்னை பூலிப்பவர்க்குக்‌ கொடுக்கையால்‌ 
சிவனே பரன்‌ என்றார்கள்‌. 

ஸித்‌: ருக்வேதத்தில்‌, 'ஸ்ரீமஹாலக்ஷமியானவள்‌ தவம்‌ செய்யும்‌ சேதனர்க்கு 
சதுர்தறபுவன ஸ்‌ ருஷ்டிகர்த்தாவாகிய ப்ரஹ்மாவாகவும்‌, ஸம்ஹார கர்த்தாவாகிய சிவனாகவும்‌, 
த்ரிலோக ஆதிபத்யமுடைய இந்த்ரனாகவும்‌, அஷ்ட ஐங்வர்யங்களை உடையவர்களாக 
ஆகும்படியும்‌ வரம்‌ தருகிறாள்‌ என்று சொல்லியிருக்கையாலும்‌, 


பாரதம்‌ - ஹரிவம்மத்தில்‌ அசுரன்‌ கண்டாகர்ணன்‌ சிவனுக்கு பிண விருந்தீட்டூ 
சந்தோஷப்படுத்திய போது சிவன்‌ அவனைப்பார்த்து, 'உனக்கு வேண்டிய வரத்தைக்கேள்‌' 
என்ன, அவ்வசுரன்‌, 'நீர்‌ ஹிரண்யன்‌, இரண்யகசிபு, இராவணன்‌, கும்பகர்ணன்‌, பெளண்டரீக 
வாஸுதேவன்‌, பாணாசுரன்‌ முதலானவர்க்கு கொடுத்த ஐங்வர்யங்களை விஷ்ணு அழித்து 
நாசம்‌ செய்தபடியால்‌ அவ்வையவர்யங்களில்‌ எனக்கு ஆசையில்லை; ஸாஸ்வதமான 
மோக்ஷ வீட்டை எனக்கு ப்ரஸாதிப்பீர்‌ என்ன, அதற்கு சிவன்‌, 'நாளை க்ருஷ்ணன்‌ இங்கு 
எழுந்தருள்வான்‌; அவன்‌ வரும்‌ மார்க்கத்தில்‌ இன்னவிடத்தில்‌ அவனைக்கண்டூ ஸேவித்து 
உனக்கு வேண்டியதைக்‌ கேட்டால்‌, அவன்‌ கொடுப்பான்‌' என்ன, அவ்வண்ணமே மறுநாள்‌ 
அசுரன்‌ ஒரு ப்ராஹ்மணனைக்‌ கொன்று க்ருஷ்ணனுக்கு அர்ப்பணம்‌ செய்ய, க்ருஷ்ணன்‌ 
அவனைப்பார்த்து, 'நீ யார்‌? உனக்கு வேண்டுவது என்‌?' என்ன, “யாவர்க்கும்‌ மோக்ஷ வீட்டை 
அளிக்கக்‌ கூடியவன்‌ நீ என்று முக்கண்ணன்‌ சொல்லவே உன்னை அண்டினேன்‌' என்ன, 
க்ருஷ்ணன்‌ அவனுக்கு மோக்ஷத்தைக்‌ கொடுத்தான்‌ என்கையாலும்‌, 


ஸ்ரீப்ரஹ்லாதன்‌, மஹாபலி சக்ரவர்த்தி, ம்ரீவிபீஷணாழ்வான்‌, ஸ்ரீகுசேலர்‌ இவர்களுக்கு 
விஷ்ணுவால்‌ கொடுக்கப்பட்ட இஹலோக ஐஸ்வர்யங்கள்‌ ஸாஸ்வதமாயும்‌, ப்ரஹ்ம 
கல்ப பர்யந்தம்‌ அநுபவிக்கும்படி யிருப்பதாலும்‌, த்ருவ சக்ரவர்த்திக்கு இஹலோகத்தில்‌ 
ஐங்வர்யத்தைக்‌ கொடுத்து அவன்‌ காலம்‌ சென்றபின்பு முன்பிலாத ஒரு பதத்தை 
மேருவின்‌ உச்சியில்‌ ஏற்படுத்தி அதற்கு த்ருவபதம்‌ என்று பேரிட்டு நவக்ரஹங்களை 
அஷ்ட ஐங்வர்யங்களாவன: 1. அணிமா (மிகச்‌ சிறிதாகை, 2. மஹிமா மிகப்‌ பெரிதாகை, 3. லகி, மா லேசாக 
ஆகை, 4. க ரிமா கனமாக ஆகை, 5, ப்ராப்தி: எதையும்‌ அடைகை, 6, ப்ராகாம்யம்‌ குடையற்ற விருப்பம்‌, 
7. ஈமித்வம்‌ அனைவரையும்‌ நியமிக்தை, 8. வமித்வம்‌ இனைவரையும்‌ வமப்படுத்துகை. 
ந ஸம்பத ஈம்‌ ஸமாஹாரே விபத, ம்‌ விநிவர்தநே | ஸமர்த்தே £ த்‌ ரங்யதே கங்சித்‌ தம்‌ விநா புருஷோத்தமம்‌ || 
(ஜ்‌. வர்யத்தைக்‌ கொடுப்பதிலும்‌, ஆபத்துக்களைப்‌ போக்குவதீலும்‌ புருஷோத்தமனைத்‌ தவிர வேறொருவன்‌ 
காணப்படுகிறான்‌ இலன்‌? 'ஸகல ப_லப்ரதே £ ஹி விஷ்ணு: ஸர்வ லாப ஈய கேவ; 
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நியமிக்கும்படியான அதிகாரமும்‌ கொடுத்தபடி காண்கையாலும்‌, இவர்களுக்கு முன்னே 
சிவன்‌ அஷ்டைய்வர்யங்களையும்‌ கொடுப்பவன்‌ என்பது அசங்கதம்‌. 
பாத்மோத்தரத்தில்‌ மோஹன சாஸ்த்ர உத்பத்தியைப்‌ பற்றிச்‌ சொல்லுமிடத்து, பார்வதீ 
பக்கத்தில்‌ இருக்க சிவன்‌ சில லைஷ்ணவர்களுக்கு திருமண்காப்பு வைபவத்தை சொல்லிக்‌ 
கொண்டிருந்தபோது, பார்வதிதேவி சிவனைப்பார்த்து, “லோகத்தார்க்கு ஊர்த்வ புண்ட்ரத்தை 
விதிக்கிற நீர்‌ பஸ்மம்‌ தரித்திருக்க காரணமென்‌?' என்ன, சிவன்‌, 'இது தேவரஹஸ்யம்‌; 
நீ ஒருவர்க்கும்‌ சொல்லாதே; மூற்காலத்தில்‌ சிலவசுரர்கள்‌ விஷ்ணுவைக்‌ குறித்து தபஸ்‌ 
பண்ணி மஹத்தான பலம்கொண்ட சேனைகளைப்‌ பெற்று தேவர்களுடைய பதங்களை 
அபஹரித்தார்கள்‌. அவர்கள்‌ வேதத்தில்‌ சொன்ன தர்மங்களுடன்‌ கூடியவர்களாய்‌ 
பரிசுத்தர்களாய்‌ இருந்ததால்‌ அவர்களை தேவர்களால்‌ வெல்ல இயலவில்லை. இந்த்ரன்‌ 
தேவர்களுடன்‌ சென்று விஷ்ணுவை சரணமடைய, புருஷோத்தமன்‌ என்னைப்பார்த்து 
அசுர ராக்ஷஸர்கள்‌ மோஹிக்கும்படி ஒரு சாஸ்த்ரத்தை பண்ணக்கடவாய்‌; அவர்கள்‌ 
கேட்கும்‌ வரங்களை உடனே கொடுக்கக்கடவாய்‌ என்று நியமித்து, நான்‌ பண்ணின 
மோஹன சாஸ்த்ரத்தைப்‌ பின்சென்ற அவ்வசுரர்களை விஷ்ணு பின்‌ வதம்‌ செய்தார்‌ என்று 
சொல்லியிருக்கையால்‌, விஷ்ணுவினால்‌ கொடுக்கப்பட்ட வரத்தின்‌ பலத்தால்‌ சிவன்‌ தன்னை 
அடைந்தவர்க்கு வரங்கள்‌ கொடுக்கிறபடியால்‌, அவனுக்கு மஹாத்ம்யம்‌ சொல்வது அயுக்தம்‌. 


17. விஷ்ணு தன்‌ அவதாரங்களில்‌ சிவனை பூஜித்தல்‌ 

பூ.பக்ஷம்‌: விஷ்ணு தான்‌ எடுக்கும்‌ அவதாரங்களில்‌ சிவனை பூஜிப்பதால்‌ சிவனே பரன்‌ 
என்றார்கள்‌. 

ஸித்‌:  ங்ருதியில்‌ ப்ரஹ்ம ருத்ராதீகள்‌ கல்பங்கள்‌ தோறும்‌ விஷ்ணுவிடமிருந்து 
பிறந்து விஷ்ணுவிடம்‌ லயிப்பதாகவும்‌ சொல்லியிருக்கையாலும்‌, ருக்வேதத்தில்‌ 
விஷ்ணுவானவர்‌ தபஸ்ஸு பண்ணின சேதனரை சதுர்முகனாகவும்‌, சங்கரணகவும்‌, 
இந்த்ரனாகவும்‌ அஷ்டவஸுக்களாகவும்‌ அநுக்ரஹிக்கவே, அத்தாலே ப்ரஹ்மருத்ராதிகள்‌ 
ஸ்ருஷ்டி, ஸம்ஹாரம்‌ முதலான தொழில்களை அவரவர்கள்‌ செய்கிறார்கள்‌ என்று 
சொல்லியிருக்கையாலும்‌, 


ப்ரஹ்ம ருத்ராதீ தேவர்கள்‌ க்ஷ்ராப்த்‌ நாதனை துஷ்டநீக்ரஹ, சிஷ்ட 
பரிபாலனங்களுக்காக பூமியில்‌ திருவவதாரம்‌ செய்யவேணும்‌ என்று ப்ரார்த்திக்க, 
விஷ்ணுவும்‌ அவர்களுடைய ப்ரார்த்தனையைக்‌ கேட்டு அப்படியே அவதாரம்‌ செய்கிறோம்‌, 
அதில்‌ நாம்‌ ராமாவதாரம்‌ செய்யும்போது ப்ரஹ்மாவை ஜாம்பவனாகவும்‌, ரூத்ரனை 
அநுமனாகவும்‌, இந்த்ரனை வாலியாகவும்‌, கூர்யனை சுக்ரீவனாகவும்‌ மற்றுமுள்ள 
தேவர்களை வானரங்களாகவும்‌ பிறக்கும்படி கட்டளையிட்ட சரித்திரம்‌ இராமாயணத்திலும்‌ 
மற்றுமுள்ள புராணங்களில்‌ சொல்லியிருக்கையாலும்‌, 
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விஷ்ணு பகவான்‌ சிவனுக்கு இராமதாரக மந்த்ரத்தை யுபதேஸித்து காசியில்‌ 
இறப்பவர்க்கு அதை காதில்‌ உபதேமிக்கும்படியும்‌ அப்படி உபதேமிக்கப்பட்டவர்களின்‌ 
பாபங்கள்‌ நமிந்ஜதாழியும்‌ என்றும்‌ சொன்னபடியால்‌, சிவன்‌ காசியில்‌ இராமதாரக 
மந்த்ரத்தை வாயினால்‌ உச்சரித்துக்‌ கொண்டும்‌, ஹ்ருதயத்தில்‌ த்யானம்‌ பண்ணிக்‌ 
கொண்டும்‌, காயத்தால்‌ ஜபம்‌ பண்ணிக்‌ கொண்டும்‌ இருப்பதாக பாத்மோத்தரத்தீலும்‌, 
பாகவதத்திலும்‌ சொல்லியிருக்கையாலும்‌, 

க்ருஷ்ணன்‌ கைலாஸத்துக்குச்‌ சென்றபோது சிவன்‌ க்ருஷ்ணனை ஸிம்ஹாசனத்தில்‌ 
அமரவைத்து, (தேவரீருடைய இரண்ட திருவடித்‌ தாமரைகளையும்‌ என்‌ மிரஸ்ஸின்‌ மிது 
வைத்தருளவேணும்‌' என்று ப்ரார்த்தித்ததை ஸ்ரீபாகவதம்‌ சொல்லுகையாலும்‌, நரசிம்ம 
அவதாரத்தின்போது இரணியனைக்‌ கொன்றவனந்தரம்‌ சிவன்‌ மரபரூபியாய்‌ வந்து 
எதிர்த்தபோது சரபத்தை வாடிய கோரையைக்‌ கீழித்தெறிவது போல்‌ கிழித்தெறிந்ததாக 
காரூடம்‌, அக்னிபுராணம்‌, வாமனபுராணம்‌, ஸ்ரீபாகவதம்‌ முதலான புராணங்களில்‌ 


சொல்லியுள்ளதாலும்‌, 


இப்ப்ரமாணங்களுக்கு விரோதமாய்‌ விஷ்ணு தன்‌ அவதாரங்களில்‌ சிவனை 
பூஜிக்கிறானாகையால்‌ சிவனே பரன்‌ என்பது வேதமோதின ப்ர்மாணிகர்கட்கு 


ஸர்வாபத்தமாய்த்‌ தோற்றுமிறே! 


18. அடிமுடி தேடிய கதை 


பூ.பக்ஷம்‌: விஷ்ணு வராஹமாகவும்‌, ப்ரஹ்மா ஹம்ஸமாகவும்‌ சிவனுடைய 
அடிமுடிகளைத்‌ தேடிக்‌ காணமுடியவில்லை யாகையால்‌ சிவனே பரன்‌ என்றார்கள்‌. 
சிவனது அடியை விஷ்ணுவானவர்‌ வராஹரூபமெடூத்து தேடினார்‌ என்றும்‌, ப்ரஹ்மா 
ஹம்ஸரூபமெடுத்து சிவனுடைய முடியைத்தேடினார்‌ என்றும்‌ அப்போது தாழம்பூ பொய்சாட்சி 
சொன்னதாயும்‌, ஆதலால்‌ தாழம்பூ தேவ அர்ஹமல்லாதே போகக்கடவது என்று சிவன்‌ 
சபித்ததாகவும்‌ இந்தக்‌ கதை ஸ்காந்த புராணத்தில்‌ சொல்லப்பட்டிருக்கிறதைன்றும்‌ 
அருணாசல (தருவண்ணாமலை ஸ்த்தலி புராணத்தில்‌ காணப்படுகிறது. 


ஸித்‌: ங்ருதியில்‌ பலவிடங்களில்‌ ப்ரளய காலத்தில்‌ ப்ரஹ்ம ருத்ராதீ தேவர்களை 
அன்னமாகவும்‌, கறியமுது, ஊறுகாய்‌ ஸ்தானத்தில்‌ விஷ்ணுவானவர்‌ புஜிக்கீறார்‌ என்று 
சொல்லுகையாலும்‌, அக்காலத்தில்‌ சிவனுடைய கைலாய மலையும்‌ விஷ்ணுவினுடைய 
குக்ஷிக்குள்‌ செல்வதாலும்‌, விஷ்ணுபகவான்‌ கூர்மரூபியாய்‌ பாதாளலோகத்தின்‌ கீழ்‌ இருந்து 
கொண்டு ஸகல லோகங்களுக்கும்‌ ஆதாரமாயநீன்று தாங்குவதை இதீஹாஸ புராணங்கள்‌ 
சொல்லுகையாலும்‌, 


ஹரி: என்ற திருநாமத்துக்கு “தேவர்களை கல்பாந்தத்தீல்‌ விஷ்ணுவானவர்‌ ஹரிக்கிற 
காரணத்தால்‌ அவருக்கு ஹரி யென்கிற, திருநாமம்‌ உண்டாயிற்று' என்று சங்கர, மத்வ, 
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இராமாநுஜ விஷ்ணு ஸஹஸ்ரநாமு பாஷ்யங்களில்‌ ஒரே விதமாக வ்யாக்யானம்‌ 
செய்யப்பட்டூள்ளதாலும்‌, சிவனுக்கு பிதாமஹரான விஷ்ணு வராஹரூபமெடூத்து 
பெளத்ரனுடைய காலைத்‌ தேடினார்‌ என்றும்‌, சிவனுக்கு பிதாவான ப்ரஹ்மா புத்ரனுடைய 
ஸிரஸைத்‌ தேடினார்‌ என்றும்‌ சொல்வது பரிஹாஸத்திற்குரியது. 


திருவண்ணாமலையின்‌ ப்ரபாவம்‌: இம்மலைக்கு முதலில்‌ சுதர்மநகிரி என்று திருநாமம்‌. 
இதனது சரித்திரமாவது - ஜயமுனி பாரதத்தில்‌ ஆரண்யபர்வத்தில்‌ தர்மநந்தனுக்கு லோமச 
ரிஷி திவ்ய தேசங்களின்‌ ப்ரபாவங்களைச்‌ சொல்லிவரும்‌ ப்ரகரணத்தில்‌ திருக்கோவலூர்‌ 
திவ்யதேசத்தின்‌ சரித்ரம்‌ சொன்னவனந்தரம்‌ சுதர்மநகிரி மஹாத்ம்யம்‌ சொல்கிறார்‌. 


அதாவது - ஜகத்‌ ஸ்ருஷ்டியின்‌ ஆதியில்‌ விஷ்ணுவானவர்‌ தீருவாழியாழ்வானை 
லோக ஸ்ருஷ்டி பண்ணுமாறு சொல்ல, அவர்‌ அப்படிச்‌ செய்ய கால தாமதம்‌ பண்ணவே, 
ப்ரஹ்மாவை ஜகத்‌ ஸ்ருஷ்டியை பண்ணச்‌ சொல்ல, அவரும்‌ ஆலசியமாய்‌ இருக்கவே, ஒரு 
வராஹத்தை ஸ்ருஷ்டித்து அதை ஜகத்ஸ்ருஷ்‌டி பண்ணும்படி நியமிக்க, அந்த வராஹத்தைக்‌ 
கண்ட ப்ரஹ்மா நீர்‌ ஆர்‌? ஏதுக்கு வந்தீர்‌? என்ன, நான்‌ ஜகத்‌ ஸ்ருஷ்டியைப்‌ பண்ண ஸ்ரீமஹா 
விஷ்ணுவால்‌ அனுப்பப்பட்டு வந்தேன்‌” என்ன, ப்ரஹ்மா தான்தான்‌ ஸ்ருஷ்டி செய்யவேணும்‌ 
என்று வாதிக்க, இதைக்‌ கண்ட சுதர்ஸநாழ்வான்‌, 'ஓய்‌ வராஹ மூர்த்தியே! நீர்‌ லோக ஸ்ருஷ்டி 
பண்ண வந்ததாகச்‌ சொல்கிறீர்‌. இதோ நான்‌ பர்வதரூபமாய்‌ இருக்கிறேன்‌. என்னை நீர்‌ 
கெல்லுவீராகில்‌, நீர்‌ ஸ்ருஷ்டிப்பதில்‌ ஸாமர்த்யம்‌ உடையவரைன்று நம்புவேன்‌' என்ன, 
வராஹ மூர்த்தியும்‌ விங்வரூபம்‌ கொண்டு அந்த சுதர்றநகிரியை தம்‌ கோர தந்தங்களினாலே 
பேர்த்தெடுத்து உக்ரத்துடன்‌ ஸேவை ஸாதிக்கையில்‌, சுதர்மநாழ்வானும்‌ ப்ரஹ்மாவும்‌ வராஹ 
மூர்த்தியை சாந்தமாகவேணும்‌ என்று ப்ரார்த்திக்க, பகவான்‌ ப்ரஹ்மாவையழைத்து நீர்‌ லோக 
ஸ்ருஷ்டி பண்ணக்கடவீர்‌ என்றும்‌, ருத்ரனை யழைத்து நீர்‌ ஸம்ஹாரத்‌ தொழிலை பண்ணக்‌ 
கடவீர்‌ என்ன, சிவன்‌ இந்த கொடிய வ்யாபாரத்தை அடியேனுக்கு நீயமிக்க வேண்டா என்று 
எகஞ்சவே, பகவான்‌ க்ருபை கூர்ந்து, நீர்‌ கூர்பனை பார்க்கக்‌ கடவீர்‌. அவனிடத்திலிருந்து 
வைவஸ்வத மனு எனும்‌ யமன்‌ உண்டாவான்‌. அவனைக்‌ கொண்டு நீத்ய ஸம்ஹாரங்களை 
பண்ணக்கடவீர்‌; ப்ரளய காலத்தில்‌ ஸர்வஸம்ஹாரம்‌ பண்ணக்கடவீர்‌ என்று நியமித்தார்‌. 
சிவனுக்கு அந்த சுதர்யந கிரியின்‌ அடிவாரத்தில்‌ ஓர்‌ ஆலயம்‌ ப்ரதிஷ்டை பண்ணப்பட்டதாய்‌ 
ஜயமுனி பாரதத்தில்‌ சொல்லப்பட்டூள்ளது. 


இந்த சுதர்மநகிரி தற்போது சிவஸ்தலமாயிருப்பதற்கு காரணம்‌, முன்‌ வல்லாள 
ராஜன்‌ சிவபக்தனாயிருக்கையில்‌ மலையடிவாரத்திலிருந்த சிவனுக்கு பெருக்க உத்ஸவம்‌ 
ப்‌ ரஹ்மாதி_ ஷு ப்ரலீநேஷு நஷ்டே லோகே சராசரே | ஆபூ,தஸம்ப்லவே ப்ராப்தே ப்ரலீநே ப்ரக்ருதெள 
மஹாந்‌ |! ஏகஸ்தீஷ்டதி விங்வாத்மா ஸ து நாராயண: ப்ரபு: [| - பாரதம்‌, மாந்திபர்‌) 
பிரமன்‌ முதலியவர்களெல்லாம்‌ லயமடைந்து, சராசரமான உலகெல்லாம்‌ நித்து, பஞ்சபூதங்களும்‌ 
லயமடைந்து, மஹத்‌ தத்வமானது மூலப்ரக்ருதியில்‌ லயமடையும்போது ஸர்வாந்தர்மியான ஒருவனே 
இருக்கிறான்‌. அவனே ஸர்வஸ்வாமியான நாராயணன்‌: 
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பண்ணப்புக, அக்ரஹாரத்திலிருந்த வைஷ்ணவர்கள்‌ எதீர்க்கவே, ராஜா கோபம்‌ கொண்டு 
அவர்களை துரத்திவிட்டு அங்கிருந்த விஷ்ணு ஸந்நிதியை ஒரு மூலையில்‌ ப்ரதிஷ்டை 
செய்தும்‌, அர்ச்சக பரிசாரர்களை அழைத்து பல மானியங்கள்‌ கொடுத்து பஸ்மதாரிகளாக 
ஆக்கியும்‌ சிவஸ்தலமாய்‌ மாற்றிவிட்டான்‌. அதற்கொரு மஹாத்ம்யம்‌ கல்பிக்க, சிவனது 
அடிமுடி தேடிய கதையை ஸ்தலபுராணமாக எழுதி வைத்தான்‌. 

உபநிஷத்‌ 'ஸ ஆத்மா, அங்காந்யந்யா தேவதா:' விஷ்ணுவே ஆத்மாவாயிருப்பவன்‌; 
தேவர்கள்‌ யாவரும்‌ அங்கங்களாயிருப்பவர்கள்‌ என்று ஓதியுள்ளதால்‌ விஷ்ணுவே பரன்‌, 
சிவனல்லன்‌. 

19. பிறப்பின்மை 

பூ.பக்ஷம்‌: சிவனுக்கு பிறப்பு, இறப்பு இல்லையாகையால்‌ சிவனே பரன்‌ என்றார்கள்‌. 

ஸித்‌: ங்ருதிகளில்‌ கல்பங்கள்‌ தோறும்‌ ப்ரஹ்ம ருத்ரர்கள்‌ விஷ்ணுவினிடத்தில்‌ 
பிறக்கிறார்கள்‌ என்றும்‌, அதில்‌ ஒரு கல்பத்தில்‌ விஷ்ணுவினுடைய வேர்வைத்‌ துளியினின்று 
சிவன்‌ பிறந்தான்‌ என்றும்‌, மற்றொரு கல்பத்தில்‌ நாராயணனிடமிருந்து ப்ரஹ்மாவும்‌, 
ருத்ரனும்‌, ஏகாதச ரூத்ரர்களும்‌ பிறந்தார்கள்‌ என்றும்‌, பின்னும்‌ சில கல்பங்களில்‌ ப்ரஹ்மா 
உஷஸி எனும்‌ ஸ்த்ரியிடம்‌ ரேதஸ்‌ விட்டூ கர்ப்ப தானம்‌ பண்ணி ஒரு வருஷத்தில்‌ சிவன்‌ 
பிறந்தான்‌ என்றும்‌, பிறந்தவுடன்‌ அழுதான்‌ என்றும்‌ ஏன்‌ அழுகிறாய்‌? என்று பிரமன்‌ 
கேட்க, பெயரிடப்படாத நான்‌ பாபம்‌ நீங்கப்பெறாதவனாக இருக்கிறேன்‌; என்‌ பாபம்‌ 
போவதற்கு எங்குமில்லாத நாமதேயம்‌ கொடுக்கவேணும்‌' என்ன, ப்ரஹ்மா “உன்னுடைய 
பாபம்‌ போகக்கடவது. ருத்ரன்‌, பவன்‌, சர்வன்‌, ஈசானன்‌, பசுபதி, பீமன்‌, உக்கிரன்‌ என்பவை 
உன்‌ பெயர்களாகட்டும்‌ என்றான்‌! என்று சொல்லப்பட்டுள்ளதாலும்‌, மேலும்‌ ப்ரஹ்மாவும்‌, 
ஈசானனும்‌ இறந்துபோய்‌ நாராயணன்‌ ஒருவனே முடிவில்‌ இருக்கிறான்‌ என்று 
சொல்லுகையாலும்‌, 

தேவர்களுக்கு சிவன்‌ யாகபாகம்‌ கொடாமல்‌, யாக ப_லமாய்‌ வந்த வில்லைக்‌ கொண்டு 
தேவர்களை அதர்மமாய்‌ அடித்துத்‌ துரத்தினபோது, மேற்படி வில்லுடன்‌ வந்த தேஜஸ்‌ 
சிவனைவிட்டு நீங்கவே, சிவன்‌ து:க்கமடைந்தவனாய்‌ தேஜஸ்‌ இருந்தபோது வளைத்தவில்லை 
பின்னுமமழுத்தி நாணியை தளர்த்த சக்தியற்றவனாய்‌ வில்லை மூகவாய்க்‌ கட்டையின்‌ கீழ்‌ 
ஊன்றிக்கொண்டு நிற்கும்போது இந்த்ரன்‌ பெரும்‌ கரையானாய்‌ வடிவெடுத்து வில்லின்‌ 
நாணியை அறுக்க, நாணி அறுபட்டு வேகமாக ஆகாசத்தை நோக்கிச்‌ செல்லும்போது 
சிவனது தலையை அறுத்துச்‌ செல்லவே, அப்போது பார்வதி ப்ரார்த்தனைக்கேற்ப பகவான்‌ 
சிவனுக்கு ஒரு மிரஸ்‌ கொடுத்த கதை யஜுர்‌ வேதத்தில்‌ ஓதப்பட்டுள்ளது. இதையடியோற்றி 
மஹாபாரதம்‌, ஸ்ரீவிஷ்ணுபுராணம்‌, ஸ்ரீபாகவதம்‌, பாத்மோத்தரம்‌, வாமனபுராணம்‌ முதலான 
புராணங்களில்‌ சிவனுக்கு பிறப்பும்‌ இறப்பும்‌ உண்டென்று கோஷித்தீருக்கையாலும்‌, 
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மேலும்‌ சிவனுடைய அம்சமாய்‌ துர்வாஸர்‌, அஸ்வத்தாமன்‌, அநுமன்‌ முதலானோர்‌ 
கர்மவங்யராய்‌ பிறந்துள்ளதாலும்‌, இவற்றையறியாமல்‌ சிவனுக்கு பிறப்பு-இறப்பு இல்லை 
என்று சொல்வது ங்ருதி விருத்தம்‌. 


வேதப்ரதம்‌ பண்ண ஹம்ஸம்‌, ப்ரளயாபத்தில்‌ மத்ஸ்யம்‌, ஹிரண்யனை நீரஸிக்க 
ந்ருஸிம்ஹம்‌, இந்த்ரனுக்குதவ வாமனன்‌, மந்த்ரத்தை தரிக்க கூர்மம்‌ என்று ஆல்ரித 
ரக்ஷணார்த்தமாக அஸாதாரண திவ்ய விக்ரஹத்தை அழியமாறி ஸர்வேங்வரன்‌ 
ரக்ஷித்தால்‌, அவனுக்கு பிறப்பு உண்டு என்று சொல்வது அபத்தம்‌. நாராயணனுக்கு 
அவதார ரூபமான பிறப்பே உண்டு. பிரம்ம ருத்ரர்கள்‌ நடுவே விஷ்ணுவாக அவதரித்தது 
அவனது முதல்‌ அவதாரம்‌. “ அஜாயமாநோ பஹுத £॥ விஜாயதே தஸ்யதீ ரா: பரிஜாநந்தி 
யோநிம்‌” பூ.ஸூ (பிறப்பற்றவனாயிருந்தும்‌ பலபடியாகப்‌ பிறக்கிறான்‌. மிகச்‌ சிறந்த 
புத்தீமான்களே அவனுடைய பிறப்பின்‌ ரஹஸ்யத்தையறிகிறார்கள்‌; ஸ உய்ரேயாந்‌ 
பவதி ஜாயமாந: யஜுர்‌ அஷ்‌) அவன்‌ பிறக்கப்‌ பிறக்க மேன்மையடைகிறான்‌; பிதா 
புத்ரேண பித்ருமான்‌ யோநீியோநெள யஜுர்‌ வேதம்‌ ஸர்வலோக பிதாவானவன்‌ தன்‌ 
பிள்ளையொருவனை பிதாவாகக்‌ கொண்டு பல பிறவிகள்‌ பிறக்கிறான்‌; 'பஹுநீ மே 
வ்யதிதாநி ஜந்மாநீ தவச அர்ஜுந | அஜோ5பி ஸந்‌ அவ்யயாத்மா பூ தாநாம்‌ ஈம்‌ வரோ$பிஸந்‌ | 
ப்ரக்ருதிம்‌ ஸ்வாம்‌ அதி ஷ்டாய ஸம்ப வாமி ஆத்மமாயயா || பரித்ராணாய ஸாதூ நாம்‌ 
விநாமாயச து ஷ்க்ருதாம்‌ | தர்ம ஸம்ஸ்த £பநார்த்த ஈய ஸம்ப வாமி யுகே_யுகே_ || ஜந்ம 
கர்மச மே திவ்யம்‌ ஏவம்‌ யோ வேத்தி தத்த்வத: | த்யக்த்வா தே_ஹம்‌ புநர்ஜந்ம நைதி 
மாமேதிஸோர்ஜுந || - கீதை 4-5,6,8,9 அர்ஜுனா! ப்ராக்ருதனான உனக்குப்போல்‌, 
பரமனான எனக்கு பல ஐந்மங்கள்‌ கடந்துவிட்டன. பிறப்பற்றவனாகவும்‌, அழிவற்றவனாகவும்‌, 
பூதங்களுக்கு ஈம்‌ வரனாகவுமிருந்த போதீலும்‌, என்னுடைய ஸ்வபாவத்தைக்‌ கைக்கொண்டு 
என்‌ ஸங்கல்பத்தாலே நான்‌ பிறக்கிறேன்‌. ஸாதுக்களை ரக்ஷிப்பதற்காகவும்‌, தீயவர்களை 
அழிப்பதற்காகவும்‌, வைதிக தர்மத்தை நீலைநீறுத்துவதற்காகவும்‌ யுகந்தோறும்‌ பிறக்கிறேன்‌. 
என்னுடைய அப்ராக்ருதமான பிறப்பையும்‌ சேஷ்டிதங்களையும்‌ எவன்‌ இப்படி உண்மையாக 
அறிகிறானோ அவன்‌ தேஹத்தைவிட்ட பின்‌ மறுஜந்மம்‌ அடையான்‌: என்னை அடைகிறாண்‌; 
நபூ,த ஸங்க ஸம்ஸ்தாநோ தே_ஹோ5ஸ்ய பரமாத்மந;' பாரதம்‌ இந்த பரமாத்மாவினுடைய 
திருமேனி பஞ்சபூதங்களுடைய சேர்க்கையால்‌ உண்டானதன்று; இச்சா க்ருஹீதாபி மதோரு 
'மத்யே விரிஞ்ச கி ரியம்‌ ப்ரத மாவதாரஸ்‌ தத்‌ ஸாம்யத: 
ப்ரக்ருதிகளை மோஹிப்பதற்காக பகவான்‌ ரகு வம்யத்திலும்‌ யதுவம்ர த்திலும்‌ மனிதனாயவதரித்தாற்போலே, 
ப்ரஹ்ம ருத்ரர்களுக்கு நடுவே விஷ்ணுவாயவதரித்தார்‌. இதுவே நாராயணனின்‌ முதல்‌ அவதாரம்‌ 
விஷ்ணுவின்‌ அவதாரங்கள்‌ 'ஸங்க்யாபூரண த்திற்காக என்பதுமுண்டு.  உபேந்த்ரனாக அவதரித்து 
தேவர்களின்‌ எண்ணிக்கையை பூர்த்தி செய்ததுபோலவும்‌, ராமனாயவதரித்து ஸூர்ய வம்யத்தரசர்களின்‌ 
எண்ணிக்கையை பூர்த்தி செய்தது போலவும்‌, க்ருஷ்ணனாயவதரித்து சந்த்ர வம்ஸத்தரசர்களின்‌ 
எண்ணிக்கையை டூர்த்தி செய்ததுபோலவும்‌, தன்னால்‌ ஸ்ருஷ்டிக்கப்பட்டூள்ள ஐந்துக்களின்‌ நடுவில்‌ தானும்‌ 
விஷ்ணுவாயவதரித்து அப்படித்‌ தன்னுடன்கூடி அவர்களையும்‌ ஸமமாக சேர்த்துப்படிக்கும்படி ஏற்றத்தைக்‌ 
கொடுத்து அவர்களின்‌ எண்ணிக்கையை பூர்த்தி. செய்வது ஜகதுபகாரமன்றோ. 


ஸ்தகயிதும்‌ தவ சேத்‌ ஸ்வரூபம்‌: என்கிறபடி ஆஸுர 


தே_ஹ:' (ி.பு) குன்னிச்சையால்‌ எடுக்கப்பட்ட பல இஷ்ட தேஹங்களையுடையவண்‌; த்ரீணி 
பத," விசக்ரமே விஷ்ணுர்‌ கே £பா அத,ாப்_ய: அதோ த. ர்மாணி த,ாரயந்‌' ரக்‌ மண்டலம்‌ 
ஸர்வ ரக்ஷகனும்‌, வெல்ல முடியாதவனுமான விஷ்ணு பகவான்‌ மூன்று அடிகளால்‌ 
உலகளந்தான்‌; இதன்‌ மூலம்‌ தர்மங்களை நிலைநிறுத்தினாண்‌; ஙரீர க்ரஹணம்‌ வ்யாபிந்‌, 
த,ர்ம த்ராணாய கேவலம்‌' ஸர்வ வ்யாபியே! நீ சரீரஸடூப்பது தர்ம ரக்ஷணத்திற்காகவே 
என்று தர்மத்தை நிலைநிறுத்தவே அவன்‌ அவதரிக்கிறான்‌ என்று ங்ருதிகளிலும்‌ பராசராதீ 
ரிஷிகளாலும்‌ இவ்விஷயம்‌ கீர்த்திக்கப்பட்டதன்றோ. 
20. வ்யாஸர்‌ புஜம்‌ ஸ்தம்பித்தது 

பூ.பக்ஷம்‌: காசியில்‌ வியாஸர்‌ நாராயணனே பரன்‌ என்று கை தூக்கிச்‌ சொன்னபோது 
அவரது கை ஸ்தம்பித்ததால்‌, சிவனே பரன்‌ என்றார்கள்‌. 

ஸித்‌: கல்பந்தோறும்‌ வேதத்தின்‌ யதார்த்தத்தை ஸ்தாபிக்கவும்‌ அதற்கு மாறன்‌ 
அர்த்தங்களை நிராகரிக்கவும்‌ பகவான்‌ ஒருவரை வ்யாஸ பதம்‌' வகிக்குமாறு நியமித்து 
அவரிடத்திலே தம்முடைய அதிஷ்டானம்‌ எனும்‌ ஆவேமத்தைப்‌ பண்ணுகிறான்‌. இப்படி 
நியமிக்கப்பட்ட வியாஸர்‌ ஸ்‌ ருதிகளில்‌ சொல்லப்பட்ட அர்த்தங்களை அதாவது, 'கல்பங்கள்‌ 
தோறும்‌ ப்ரஹ்ம ருத்ரர்கள்‌ விஷ்ணுவிடமிருந்து உண்டாகிறார்கள்‌; அவர்களுக்கு 
அந்தர்யாமியானவன்‌ ஸ்ரீமந்‌ நாராயணன்‌; கல்பாந்தத்தில்‌ இவர்கள்‌ விஷ்ணுவினாலே 
ஸம்ஹரிக்கப்படுகிறார்கள்‌; நாராயணன்‌ ஒருவனே முடிவில்‌ இருக்கிறான்‌; நாராயணனே 
பரப்ரஹ்மம்‌' என்று வேதத்தில்‌ ஓதீயுள்ள அர்த்தங்களை லோகத்தில்‌ பண்டித பாமரர்கள்‌ 
யாவரும்‌ அறியும்‌ வண்ணம்‌ காசியில்‌ கங்கையில்‌ ஸ்நாநம்‌ செய்து ஈரவஸ்த்ரத்துடன்‌ 
ஊர்த்வபுண்ட்ரம்‌ தரித்து, பூமிதேவி அந்தரிக்ஷம்‌ சாட்சியாய்‌ நான்‌ ப்ரமாணமாய்ச்‌ 
சொல்லுகிறேன்‌. உபநிஷத்தில்‌ உண்மையாகச்‌ சொல்லப்பட்ட அர்த்தத்தை மூன்று தரம்‌ 
ஸத்யம்பண்ணிச்‌ சொல்கிறேன்‌. வேதத்தை மிஞ்சின சாஸ்த்ரமில்லை; கேசவனுக்கு மிஞ்சின 
தெய்வமில்லை என்று ப்ரதீ்ஞை பண்ணவே, அப்போது நந்தியானவன்‌ யதார்த்தத்தைச்‌ 
சொல்கிறார்‌ என்று ஸந்தோஷியாமல்‌ தாமஸ குணத்தாலே வ்யாஸரை ஹிம்சிக்க வந்தபோது, 
அநுமன்‌ நந்தியைக்‌ கோபித்து தமது இடது திருவடியால்‌ நந்தியின்‌ முகத்தில்‌ உதைக்க, 
அத்தாலே நந்திக்கு மேல்வாய்‌ பற்கள்‌ யாவும்‌ உதிர்ந்து போயின. இச்சரித்ரம்‌ லோகத்தில்‌ 
ப்ரஸித்தியடைய அநுமன்‌ விஷ்ணு பக்தர்களிடம்‌ தம்மை விக்ரஹரூபமாய்‌ ப்ரதிஷ்டை 
பண்ணும்படியாய்‌ நீயமித்துப்‌ போனார்‌. 

சிவன்‌ காசியில்‌ உமையிடம்‌, வேதத்தில்‌ சொன்ன அர்த்தத்தை உனக்குச்‌ 
சொல்கிறேன்‌. ஜானகிநாதன்‌ பரப்ரஹ்மம்‌ என்று சொல்லப்பட்டுள்ளதைத்தான்‌ உனக்கு 
உபதேசிக்கிறேன்‌' என்றார்‌. சங்கரரும்‌ 'வேதத்தின்‌ உண்மையை அறியவேண்டியவர்கள்‌ 
விஷ்ணுபுராணத்தாலே அறியக்கடவீர்‌' என்று சொல்லியுள்ளார்‌. இவ்விஷ்ணுபுராணத்தில்‌ 
ஸ்ரீபராசர பகவான்‌ “எப்படி ஸமஸ்த தேவர்களுக்குள்ளே நாராயணனைவிட பரனில்லையோ 
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அப்படியே ஸமஸ்த மந்த்ரங்களில்‌ அஷ்டாக்ஷரியை மிஞ்சின மந்த்ரமில்லை' என்றருளிச்‌ 
செய்தார்‌. சுகர்‌ பரிக்ஷித்திடம்‌ 'ஸமஸ்த வேதங்களையும்‌ மீண்டும்‌ மீண்டும்‌ விசாரித்துப்‌ 
பார்க்குமளவில்‌ த்யானத்துக்குரிய காரணவஸ்து நாராயணனே என்றருளிச்‌ செய்தார்‌. 
வ்யாஸரது நேர்‌ சிஷ்யரான போதாயனர்‌ தாம்‌ விசாரித்து நிச்சயித்த அர்த்தத்தை அதாவது 
ஸ்ரீமந்‌ நாராயணனே பரன்‌ என்பது ரக்‌, யஜுஸ்‌, ஸாம வேதங்களில்‌ சொல்லப்பட்டூள்ளது; 
இவ்விஷயம்‌ மஹோபநிஷத்தில்‌ இரட்டித்துச்‌ சொல்லப்பட்டிருக்கிறது' என்பதை தம்‌ 
சிஷ்யர்களுக்கு ஸத்யம்‌ பண்ணிச்‌ சொன்னார்‌. 
வ்யாஸர்‌ கை ஸ்தம்பித்தது உண்மையாகில்‌, “விஷ்ணு பரன்‌' என்று சொன்ன சிவன்‌, 
ஸ்ரீபராசரர்‌, சுகர்‌, போதாயனர்‌, சங்கரர்‌ முதலானோர்க்கும்‌ கையும்‌ வாயும்‌ ஸ்தம்பித்துப்‌ 
போகவேணுமன்றோ! ஆக, சைவர்கள்‌ பொறாமையினால்‌ வேத வ்ருத்தமாகச்‌ சொன்னது 
நீரஸிக்கப்பட்டதாயிற்று. ப 
21. மிரஸ்‌ மாலை 
பூ.பக்ஷம்‌: சிவன்‌ ப்ரமனுடைய தலையை கபால மாலையாக தரித்திருப்பதால்‌ சிவனே 
பரன்‌ என்றார்கள்‌. ன க 
ஸித்‌: சிவன்‌ செருக்கித்‌ தீரிவதைப்‌ பொறுக்காத. பிரமன்‌ “என்‌ தலையை அறு 
என்று அநுமதி பண்ணி, பின்பு, தலையைக்‌ கிள்ளினவுடன்‌, கோபிக்கைக்கு யோக்யதை 
யில்லாதீருக்கச்‌ செய்தேயும்‌, 'தகப்பன்‌ தலையைத்‌ தீருகினான்‌' என்று பழியிட்டு 'கபாலீ 


தவம்‌ ப விஷ்யஸி' ௫ கபாலியாக - கபாலத்துடன்‌ கூடியவனாக - ஆகக்‌ கடவாய்‌ என்று 
சாபமிட்டதாலும்‌, ப 


ப்ரஹ்ம கபாலம்‌ சிவனது கையில்‌ ஒட்டிக்கொண்டு விலகாதீருக்க, சிவன்‌ கபாலியாய்‌ 
பிகைஷையெடுத்துத்தீரிய, பதரியில்‌ நாராயணன்‌ தனது மார்பு வியர்வையை அக்கபாலத்தில்‌ 
தெளிக்கவே அது எடித்துச்‌ சிதறியது என்பது சரித்ரமாகையாலும்‌, 

கல்பாந்தத்தில்‌ ப்ரஹ்மாவும்‌; ஈானனும்‌ ஏக காலத்திலே விஷ்ணுவிடம்‌ லயிக்கிறார்கள்‌ 
என்று ங்ருதீ கூறுகையாலும்‌, | ட 

சிவனிடம்‌ ப்ராஹ்மண்யம்‌ எப்போதும்‌ சுத்தமாயிருக்கை இல்லாததால்‌ சிவனுக்கு 
அக்னியில்‌ ஆஹுதி பண்ணியதும்‌ 'அப உபஸ்ப்ருங்ய' என்று கையலம்புவதை எல்லா 
ப்ராஹ்மணர்களும்‌ விதிப்படி அநுஷ்டிக்கையாலும்‌, ங்மயானத்தை ருத்ர பூமி' என்றே 
அழைக்கையாலும்‌, பிண பஸ்மத்தை சிவன்‌ தரிப்பதாகக்‌ காண்கையாலும்‌, 

.. சிவன்‌ ப்ரஹ்ம கபாலத்தை மாலையாக தரித்தவனாகையால்‌ பரன்‌ என்பது அபத்தமாம்‌. 
ஸுர்யஸ்யைவ து யோ ப க்த: ஸப்த ஜந்மாந்தரம்‌ நர: | தஸ்யைவ து ப்ரஸாதே ந ரத்‌ ரப க்த: ப்ரஜாயதே || 
மங்கரஸ்ய து யோப த்த: ஸப்த ஐந்மாந்தரம்‌ நர: | தஸ்யைவ து ப்ரஸாதே_ந விஷ்ணுப க்த: ப்ரஜாயதே || ஏழு 
ஜந்மம்‌ சூர்ய பக்தனாயிருப்பவன்‌ அவனருளால்‌ சிவ பக்தனாகீறான்‌. ஏழு ஐந்மம்‌ சிவ பக்தனாயிருப்பவன்‌ 


அவனருளால்‌ விஷ்ணு பக்தனாகீறான்‌)) 
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22. ஜ்ஞான மோக்ஷங்கள்‌ 


பூ.பக்ஷம்‌: சிவன்‌ ஜனங்களுக்கு ஜ்ஞான மோக்ஷங்களைத்‌ தருபவராகையால்‌ சிவனே 
பரன்‌ என்றார்கள்‌. 


ஸித்‌: ஜ்ஞானமும்‌ தபஸ்ஸும்‌ ஸாத்விக குணத்தின்‌ காரியங்கள்‌. விஷ்ணு ஸாத்விக 
குணமூடையவன்‌, ப்ரஹ்மா ராஜஸ குணமுடையவன்‌, சிவன்‌ தாமஸகுணமுடையவன்‌. 
சிவன்‌ ஜ்ஞானமூடையவனாகில்‌ விஷ்ணுவின்‌ மோஹிநி வேஷத்தைக்‌ கண்டு ப்ரமிப்பனோ? 
பிதாவின்‌ தலையைக்‌ கிள்ளி காபாலியாய்‌ ஆவானோ? 


பாத்மபுராணத்தில்‌ சொல்லியபடி, காபாலியாய்‌ பிகை்ஷையெடுத்துத்‌ திரியும்போது 
தாருகாவனத்தில்‌ ௬ஷிகளின்‌ பத்னிகள்‌ முன்பு அவர்கள்‌ மோஹிக்கும்படி திரிந்து ரிஷிகளின்‌ 
சாபத்தைப்‌ பெற்றது ஜ்ஞான காரியமாகுமோ? மஹாபாரதத்தில்‌ சொல்லப்பட்ட அஸ்வத்தாமன்‌ 
பிறந்த கதை சிவனை ஜ்ஞானவானெனக்‌ காட்டுமோ? 


கண்டாகர்ணன்‌ சிவனிடம்‌ மோக்ஷம்‌ பெற வழியில்லையென்றறிந்த பின்‌ 
க்ருஷ்ணனையடைந்து , தானும்‌ தன்‌ தம்பியுமாய்‌ மோக்ஷம்‌ பெற்றான்‌ என்று 
முஹாபாரதத்தைச்‌ சேர்ந்தி ஹரிவம்யத்தில்‌ சொல்லப்பட்டதன்றோ! (இவன்‌ சிவன்‌ பக்கலில்‌ 
நின்றும்‌ போய்‌ குபேரன்‌ பக்கலிலே திருநாமங்களையுபதேஸித்துக்‌ காண்டானென்று ப்ரஸித்தீ) 


அதே ஹரிவம்ஸத்தில்‌, மார்க்கண்டேயருக்கு 'விஷ்ணுவே மோக்ஷமளிக்கக்‌ கூடியவன்‌: 
என்று சிவன்‌ 'காட்டித்தந்தது பேசப்பட்டூள்ளதாலும்‌, ஆலமரத்தடியில்‌ அகஸ்த்ய புலஸ்த்ய 
தக்ஷ மார்க்கண்டேயாதிகளுக்கு க்ஷீராப்திநாதனை தான்‌ வணங்கும்‌ “மார்க்கத்தை 
உபதேஸிப்பதாலுமன்றோருத்ரன்‌ 'ஜ்ஞானப்ரதன்‌' 'நுண்ணுணர்வின்‌ நீலார்‌ கண்டத்தம்மான்‌' 
எனப்படுகிறான்‌. 


TTT 
* ஞாலமளந்தானை ஆழிக்கிடந்தானை . ஆல்மேல்‌ ' வளர்ந்தானை தான்‌ வணங்கும்‌ ஆறு சூன்‌. 
திரு.17) நானும்‌ தலைசாய்க்கப்‌ பெற்ற திருவடித்‌ தாமரைகளையுடையவன்‌ ஸ்ரீமந்நாராயணன்‌; அவன்‌ 
லோகங்களையெல்லாம்‌ தன்‌ திருவடிக்கீழ்‌ அகப்படூத்திக்கொண்டவன்‌; திருப்பாற்கடலில்‌ உறங்குவான்போல்‌ 
யோகு செய்து கொண்டிருந்து ஆர்த்த ரக்ஷணம்‌ செய்தருள்பவன்‌; ப்ரளய வெள்ளத்தில்‌ நானுமுட்பட ஸகல 
பதார்த்தங்களும்‌ அழிந்து போவதாயிருக்கையில்‌ எல்லாவற்றையும்‌ வாரி விழுங்கி ஆலந்தளிரிலே திருக்கண்‌ 
வளரும்‌ அற்புத யக்தியுக்தன்‌ என்றிறே ரஜஸ்தம; காலுஷ்யமற்று ஸத்வகுண ஸம்பந்நனாயிருக்கிற 
தபையிலே நால்வர்க்கு உபதேசித்துப்‌ போருவது! 

ஆலமரநீழலிலே தவம்‌ செய்து அப்போதுதான்‌ அறிவு பெற்றவன்‌, பகவத்‌ ஸம்பந்தம்‌ பண்ணுவதற்கு 
முன்னே சிஷ்ட பரிக்ரஹம்‌ பண்ணுவாரைப்‌ போலே, உடனே நால்வர்க்கு உபதேறிக்கத்‌ தொடங்கியது 
பாலாகி அஜாத சத்ருவுக்கு உபதேஸிக்கத்‌ தொடங்கினாப்போலே - என்று 'நெறிவாசல்‌' (மூ.தி. 4) பாசுரத்தில்‌ 
வ்யாக்யான ஸ்நீஸாக்தி, 

ர ஆரோக்‌ யம்‌ ப,£ஸ்கராத்‌, இச்சே_த்‌ ங்ரியமிச்சே.த்‌ ஹுதாலநாத்‌ | ஈல்வராத்‌ ஜ்ஞாநமந்விச்சே த்‌ 
மோக்ஷமிச்சே_த்‌ ஜநார்த்த நாத்‌ || - மாத்ஸ்ய புராணம்‌ 0ரரோக்யுத்தை ஸுர்யனை உபாஸித்தும்‌, 
செல்வத்தை அக்நியை ஆய்ரயித்தும்‌, ஜ்ஞானத்தை சிவனை அடைந்தும்‌, மோக்ஷத்தை விஷ்ணுவை 
உபாஸித்தும்‌ எபறவேண்டும்‌)) | 
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ஆக சிவனுக்கு மோக்ஷமளிக்க அதிகாரமில்லை; நாராயணன்‌ ஒருவனுக்கே 
மோக்ஷமளிக்கும்‌ அதிகாரமுள்ளது என்பது நிரூபிதமாயிற்று. சைவர்களில்‌ ஒரு 
சாரார்‌ அர்த்த நாரீங்வரன்‌ உமைஎயாரு பாகன்‌ என்று சக்தியுடன்‌ கூடிய சித்சக்திக்கு 
மோக்ஷப்ரதத்வம்‌ கிடையாதென்று சொல்வதுமுண்டு. 


23. லிங்கயோனி 


பூ. பக்ஷம்‌: சிவனது லிங்கத்தை விஷ்ணு யோனியாக இருந்து தரிக்கிறாராகையால்‌ 
சிவனே பரன்‌ என்றார்கள்‌. 


ஸித்‌: ப்ருகு மஹரிஷி சாபத்தினாலும்‌, அதே ஸமயம்‌ கெளதமர்‌ விடுத்த சாபத்தினாலும்‌ 
சிவனுக்கும்‌ உமைக்கும்‌ லிங்கங்கள்‌ அறுபட, மேல்‌ தெறித்தெழுந்த சிவனது லிங்கத்தை 
கீழ்‌ மேலாக பார்வதியின்‌ யோனி தாங்கியதாகவே லிங்கபுராணம்‌ சொல்லிற்று. யோநிபீடம்‌ 
பெண்மையின்‌ அடையாளமன்றோ. புருஷோத்தமனின்‌ குஹ்யம்‌ யோனிபீடமென்பது 
அபத்தம்‌. 

ப்ருகு மஹரிஷி சாபத்தினால்‌ சிவனுக்கும்‌ உமைக்கும்‌ லிங்கங்கள்‌ அறுந்து போகவே, 
லிங்கங்கள்‌ அற்றவர்களாய்‌ காட்டிலே திரிந்து கொண்டிருந்தபோது சிவன்‌ விஷ்ணுவைக்‌ 
குறித்து ஆயிரம்‌ செண்பக மலர்களாலே அர்ச்சிக்கையில்‌ ஒன்று குறைந்ததென்று தன்‌ 
மூக்கை அரிந்து அர்ச்சிக்கவே, ப்ரீதியடைந்த விஷ்ணுபகவான்‌ இருவர்க்கும்‌ லிங்கம்‌ 
உண்டாகும்படியும்‌, பரஸ்பரம்‌ போகித்து ப்ரீதியடையுமாறும்‌ அநுக்ரஹித்த கதையை ருத்ர 
கீதை மற்றும்‌ அகஸ்த்ய ஸம்ஹிதை சொல்லிற்று. 


அநக, விஷ்ணு யோநீபீடமாய்‌ (ஆவுடையாராகு சிவலிங்கத்தை தாங்கி நிற்பதாகச்‌ 
சொல்வது பொய்‌. சிவனுக்கு கையிருக்க, காலிருக்க, கண்ணிருக்க, மெய்யிருக்க 
அவைகளைக்‌ கண்டு விரும்பாதே முனிவரின்‌ சாபத்தினால்‌ அறுந்துவிழுந்த உபஸ்த ஆதை 
ஆராதித்துப்போருவது மாதவனை வாய்மதம்‌ கொண்டு பேசுவதால்‌ ஏற்பட்ட தீவினையன்றோ. 

24. சங்கர நாராயணன்‌ 

பூ.பக்ஷம்‌: சிவன்‌ தனதுடலில்‌ பாதியை நாராயணனுக்கு கொடுத்து சங்கர நாராயணனாக 
அவதரித்தான்‌. அந்த ரூபத்தில்‌ சிவனுக்கே பராதாந்யம்‌, விஷ்ணுவுக்கல்ல என்றார்கள்‌. 

ஸித்‌: அர்த்தநாரீங்வரன்‌ என்று கூறப்படும்‌ சிவன்‌ பாதி உடலை பார்வதிக்கு 
கொடுத்தும்‌, பிறகு சங்கர நாராயண அவதாரத்தில்‌ மற்றுஹாரு பாதியை நாராயணனோடு 
இணைந்தமையாலும்‌, சிவனும்‌ மன்மதன்‌ போல்‌ அசரீரியானான்‌ போலும்‌. 

ஓரு விஷ்ணு பக்தர்‌ மேற்கிலிருந்து ஸ்ரீரங்கத்துக்கு வர யத்நிக்கையில்‌ காலம்‌ தப்பி 
பசியுடனே மூர்ச்சையடைந்து பின்‌ ஒரு ஆலயத்தைக்‌ கண்டு அங்கு தளிகை பண்ணி தன்‌ 
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திருவாராதன பெருமாளுக்கு அமுது செய்வித்து பின்‌ தானும்‌ உண்ணலாலமன்ற கருத்தாலே 
அது சிவாலயம்‌ என்றறியாது கிட்டி வருகையில்‌, அது ருத்ரடிமி என்று அறிந்தவுடன்‌ 


என்று சிவன்‌ சொல்கிறபடியும்‌, மற்ஸஹாரு ம்ருதியில்‌, ப்ரஹ்ம ரூத்ராதிகள்‌ விஷ்ணுவுக்கு கர 

சரண அவயவ பூதராயிருப்பர்‌' என்கிறபடியும்‌, பாரதம்‌ கர்ணபர்வத்திலும்‌ 

விஷ்ணு சிவனுக்கு அந்தர்யாமி என்று சொல்கிறபடியும்‌) 
அவ்வாலயக்கிலுள்ள சிவனுக்கு அந்தர்யாமியாய்‌ 

குன்னுடைய பக்தன்‌ பட்டினியுடன்‌ போவதைப்‌ பார்த்து இரக்கமுற்று. ஒரு பா$ீ்வைஷ்ணவன்‌ 

ஏன்‌ பட்டினியுடன்‌ போகிறீர்‌: என்ன. அவரும்‌ 

்‌ என்ன, ஆகில்‌ முன்‌ கடந்த ஆலயத்தில்‌ பண்ணிக்‌ 


நிற்கும்‌ ஸர்வேங்வரன்‌. 


அந்தர்யாமியாயிருந்த நாராயணன்‌ சதுர்புஜ. சங்கு சக்கர க்ரீட மகர குண்டல லக்க 
சந்ஹத்துடன்‌ ஸேவை ஸாதிக்கு, பாகவதர்‌ அங்கு தளிகை பண்ணி தாமும்‌ அமுது செய்தார்‌ 
டு சி . பவறு -ற்யம்‌ கல்பிக்கயியலும்‌? 
ஸதே வ ஸோம்ய இத_மக்‌_ர ஆஸீத்‌ ஏகமேவ அத்விதீயம்‌' ஸ்ருஷ்டிக்கு முன்‌ இது 
ஸத்தாகவே இருந்தது. ஒன்றாகவும்‌. இரண்டற்றதாகவும்‌ இருந்தது என்று ஸத்‌ வித்யையில 


தருவாய்‌ 2.2.3 என்கிறபடியும்‌ திருமகளுக்குத 

ஆபத்காலங்களில்‌ ப்ரஹ்மாதிகளுக்கும்‌ வேற்றுமை பாராது திருமேனியில்‌ இடங்கொடுக்குப ற. அது மஹா- 

குணமாகையாலே ஆழ்வார்கள்‌ எப்போதுமொக்க அருளிச்செய்து கொண்டுபோருவர்‌. ஓரோ கலஹங்களிலே 

இன்னார்‌ பற்று, இவ்விடம்‌ இன்னார்‌ பற்று' என்று பின்னும்‌ ப்ராப்தி சொல்லி வைகுக்குமாபோலே' என்பது 

வலத்தனன்‌' (இருவாய்‌ 1.3.9 பாசுரத்தில்‌ ஈட்டு ஸ்ரீஸுக்தி. அடையவளைந்தான்‌ - திருவரங்கத்தில்‌ ஏழாவது 

ப்ராகாரம்‌. இதைத்‌ தவிர ஹரிஹர அவதாரம்‌ என்றோர்‌ அவதாரம்‌ இருப்பதாகத்‌ தெரியவில்லை. வல்லார்‌ 
"0 இத்து 0௫ 


'ஸத்‌' எனும்‌ பதத்தினால்‌ சொல்லப்பட்டவன்‌ நாராயணனே எயன்பதை மஹோபநிஷத்‌ 'ஏகோ 
ஹ வை நாராயண ஆஸீத்‌ ந ப்ரஹ்மாநேமாந' ஸருஷ்டிக்கு முன்‌ நாராயணன்‌ ஒருவரே 
இருந்தார்‌. பிரமனும்‌ இல்லை; சிவனும்‌ இல்லை என்று கோஷித்தது. ஸுபால உபநிஷத்தும்‌ 
'திவ்யோ தேவ ஏகோ நாராயண? ஸ்ருஷ்டிக்கு முன்‌ நாராயணன்‌ ஒருவனே இருந்தான்‌ என்று 
சொல்லிற்று. 


நாராயண பரம்‌ ப்ரஹ்ம தத்வம்‌ நாராயண: பர: | நாராயண பரோஜ்யோதீ: ஆத்மா 
நாராயண: பர: || யச்ச கிஞ்சித்‌ ஜக_த்யஸ்மிந்‌ த்‌,ருங்யதே ங்ரூயதேபிவா | அந்தர்ப ஹி: 
௪ தத்‌ ஸர்வம்‌ வ்யாப்ய நாராயண: ஸ்தித: || - தைத்‌.உப. பூரப்ரஹ்மம்‌ நாராயணனே. 
உயர்ந்த உண்மையான வஸ்து நாராயணனே. உயர்ந்த ஆத்மாவும்‌ நாராயணனே. 
இவ்வுலகில்‌ காண்பனவும்‌ கேட்பனவுமான ஸர்வ வஸ்துக்களிலும்‌ உள்ளும்‌ புறமும்‌ நழைந்து 
நிறைந்திருப்பவன்‌ நாராயணனே என்று கூறியுள்ளது போல்‌ சிவனைப்‌ பற்றி பரப்ரஹ்மம்‌ 
என்றோ, பரதத்வம்‌ என்றோ, பரமாத்மா என்றோ ஸ்ருதி எங்குமே கூறவில்லை. 


நாராயணாத்‌ ப்‌ ரஹ்மா ஜாயதே, நாராயணாத்‌ ருத்‌ _ரோ ஜாயதே, நாராயணாத்‌ 
இந்த்‌,ரோ ஜாயதே' நாராயணனிடமிருந்து பிரம்மா உண்டானார்‌. நாராயணனிடமிருந்து 
சிவன்‌ உண்டானார்‌. நாராயணனிடமிருந்து இந்த்ரன்‌ உண்டானாண்‌ என்று 
நாராயணோபநிஷத்‌ கோஷித்தது. அதபுநரேவ நாராயணஸ்‌ ஸோ$ந்யம்‌ காமம்‌ மநஸா 
த்‌,யாயீத | தஸ்ய த்‌ யாநாந்தஸ்‌ தஸ்ய லலாடாத்‌ த்ரயக்ஷங்‌ ஸ*லபாணி: புருஷோ$ஜாயத |! 
மீண்டும்‌ நாராயணன்‌ மனஸ்ஸினால்‌ ஸங்கல்பித்தார்‌. ஸங்கல்பித்ததும்‌ நெற்றியிலிருந்து 
முக்கண்ணனும்‌ கலபாணியுமான புருஷன்‌ உண்டானான்‌ என்று மஹோபநீஷத்தும்‌ ஓதிற்று. 
இப்படி கல்பாந்தரங்களில்‌ நேரே நாராயணனிடமிருந்தும்‌ சிவனது உத்பத்தி பேசப்பட்டது. 
ஆனால்‌ நாராயணனுடைய உத்பத்தியைச்‌ சொல்லும்‌ வாக்யம்‌ ஒன்றுகூட வேதத்தில்‌ காண 
இயலாது. 

ஸ்ருஷ்டி ஸ்தி_த்யந்த கரணீம்‌ ப்‌ ரஹ்ம விஷ்ணு ஸ்ரிவாத்மிகாம்‌ | ஸ ஸம்ஜ்ஞாம்‌ யாதி 
ப,க_வாந்‌ ஏக ஏவ ஜநார்த்த ந: |! ஜநார்த்தநனாகிற பகவான்‌ ஒருவனே ஸ்ருஷ்டி ஸ்திதி 
ஸம்ஹாரம்‌ மூன்றையும்‌ செய்யும்‌ ப்ரஹ்மா, விஷ்ணு, சிவன்‌ எனும்‌ மூன்று பெயர்களையும்‌ 
அப்பெயர்களையுடைய உருவங்களையும்‌) அடைகிறான்‌ என்று விஷ்ணுபுராணத்திலும்‌, 
'ரக்ஷார்த்தம்‌ ஸர்வ பூ,தாநாம்‌ விஷ்ணுத்வம்‌ உபஜக்‌_மிவாந்‌' எல்லா ஜீவராசிகளையும்‌ 
ரக்ஷிப்பதற்காக விஷ்ணுவாயிருக்கும்‌ தன்மையை யடைந்தான்‌ என்று ஸ்ரீராமாயணத்திலும்‌ 
சொல்லப்பட்டது. பிரமனும்‌ 'யஸ்ய ப்ரஸாதாத்‌_ அஹமச்யதஸ்ய பூ பத: ப்ரஜா ஸ்ருஷ்டி 
கரோந்தகாரீ க்ரோத ஈச்‌ ச ருத்ர: - தான்‌ ப்ரஜா ஸ்ருஷ்டி செய்வது விஷ்ணுவினுடைய 
ப்ரஸாதத்தினால்‌ என்றும்‌, விஷ்ணுவினுடைய கரோதாம்யத்தீனால்‌ ருத்ரன்‌ ஸம்ஹரிக்கிறான்‌ 
என்றும்‌ கூறினது ப்ரஸித்தமன்றோ. ஸ்ருஷ்டித்துப்‌ போரும்‌ பிரமனுக்கு தன்‌ தலையை 
ஸ்ருஷ்டித்துக்‌ கொள்ள சக்தியில்லை. ஸம்ஹரித்துப்போரும்‌ ருத்ரனுக்கு தன்கையில்‌ ஒட்டிய 
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கபாலத்தை ஸம்ஹரிக்க சக்தியில்லை. ஸ்வரக்ஷணத்தீல்‌ அம க்தரானவர்கள்‌ ரக்ஷகராகவோ? 
அமிம்ந்துவார்‌ அமிழ்ந்துவாரை எடுக்கவோ? 


மதுகைடபர்களிடம்‌ வேதத்தைப்‌ பறிக்கொடுத்த பிரமனுக்கு மதுகுதனனே வேதங்களை 
மீட்டுத்தந்தான்‌. பஸ்மாஸுரனுக்கு வரமளித்த சிவனை அஸுரன்‌ துரத்தியபோது விஷ்ணுவே 
சிவ்னைக்‌ காப்பாற்றினான்‌. ப ஈணாஸுரனைக்‌ காப்பேன்‌ என்ற சொல்லி, அவனது ஆயிரம்‌ 
தோள்களும்‌ அறுபடூுவதைக்‌ கண்ட சிவன்‌, க்ருஷ்ண க்ருஷ்ண மஹாப,ாஹோ ஜானே 
த்வாம்‌ புருஷோத்தமம்‌ | பரேமம்‌ பரமாத்மாநம்‌ அநாதி, நீத நம்‌ பரம்‌ || - வி.பு. (நீண்ட 
கைகளையுடைய க்ருஷ்ணா! உன்னைப்‌ புருஷோத்தமனாக அறிகிறேன்‌. மேலான ஈ௱னாய, 
பரமாத்மாவாய்‌, ஆதியந்தமற்றவனாய்‌, அனைவரையும்‌ ஸம்ஹரிப்பவனாய்‌ அறிகிறேன்‌ 
என்று ஸ்தோத்ரம்‌ செய்து, 'நீ இவனைக்‌ கொல்லில்‌ என்‌ காலில்‌ குனிவாரில்லை இனி' என்று 
பல்காட்டவே, உஷை பத்ருஹீநையாகாமைக்காகவும்‌, ஆங்ரயணீயரல்லாதாரை ஆய்ரயித்து 
வந்தானத்தனை என்று அவனுடைய தமையை அநுஸந்தித்தும்‌ தலையை யறுக்காமல்‌ 
தேவதாந்தர பஜனத்துக்குறுப்பான தோள்களை மட்டும்‌ கழித்துவிட்டான்‌. ஸர்வேங்வரனைத்‌ 
தொழுவது நீத்யாஞ்ஜலிபுடா ஹ்ருஷ்டா:, புறம்பே தொழுவது ஸேவா ஸ்வ வ்ருத்தி: ௫௪ 
வ்ருத்தியாம்‌. 
ருத்ரன்‌ விஷ்ணுவுடன்‌ எதிரம்பு கோத்து புருஷோத்தமனுடைய ஹுங்காரத்தினால்‌ 
மூர்ச்சையடைந்ததையும்‌, “அதிகம்‌ மேநீரே விஷ்ணும்‌ தே_வாஸ்‌ ஸர்ஷிகணாஸ்‌ ததா 
ரிஷிகணங்களுடன்‌ கூடிய தேவர்கள்‌ விஷ்ணுவை ஸர்வாதிகனாக நிர்ணயித்தார்கள்‌ 
என்பதையும்‌ ஸ்ரீராமாயணம்‌ விரிவாகப்‌ பேசிற்று. ருத்‌.ரம்‌ ஸமாங்ரிதா தே_,வா ருத்‌_ரோ 
ப்ரஹ்மாண மாங்ரித: | ப்‌,ரஹ்மா மாமாய்ரிதோ ராஜந்‌ நாஹம்‌ கஞ்சிது_பாஸ்ரித: || 
ப்ரஹ்மாதிகள்‌ தம்தாம்‌ து:க்க நிவ்ருத்திக்குடலாகத்‌ தன்னை யாஸ்ரயிக்கிறவோபாதீ 
தான்‌ வேறு சிலரை ஆங்ரயணீயராக வுடையனன்றிக்கே இருக்கும்‌ அத்‌_விதீய 
பரதே_வதை என்றது விஷ்ணு தர்மம்‌. ப,க,வாநீதி றப்‌_தே ஈயம்‌ தத_£ புருஷ இத்யபி | 
நிரூபாதீ, ச வர்த்தேதே வாஸுதே_வ ஸநாதநே | பகவான்‌ எனும்‌ ஸப்கமும்‌, புருஷன்‌ எனும்‌ 
மப்தமும்‌ இயற்கையாகவே பழமையானவனான வாஸுதேவனிடமே விளங்குகின்றன) 
என்று வராஹபுராணத்தீலும்‌ "ய ஏவ வாஸுதே_வோ$யம்‌ புருஷ: ப்ரோச்யதே பு_தை : | 
*ஆத்ம ஸ்வரூபத்துக்கு ஸ்த்ரீத்வம்‌ சொல்லுகைக்கு அடியன்‌ என்னில்‌ - ஸ்வரூபம்‌ ஸர்வதா 
பரதந்த்ரமாகையாலும்‌, அநந்யார்ஹமாகையாலும்‌, அநந்ய ரக்ஷகமாகையாலும்‌, அநந்ய 
போக்யமாகையாலும்‌ ஸ்த்ரீத்வ ஸாதர்ம்யம்‌ உண்டு. புருஷோத்தமத்வ அநுஸந்தாநத்தீல்‌ ஸ்வஸ்வரூபத்துக்கு 
ஸ்த்ரீத்வாநுஸந்தானம்‌ அவர்‌ஜனீயம்‌, 
விஷ்ணுப க்தி விஹீநோ யஸ்‌ ஸர்வயாஸ்த்ரார்த்த வேத்‌_யபி | ப்‌, ராஹ்மண்யம்‌ தஸ்ய ந ப வேத்‌ 
தஸ்யோத்பத்தீர்‌ நிரூப்யதாம்‌ || (பாத்ம புராணே (ஸகல ஙாஸ்த்ரார்த்தங்களை யறிந்தவனாயினும்‌ எவன்‌ 
விஷ்ணுபக்தி யில்லாதவனோ அவனுக்கு ப்ராஹ்மண்யமில்லை. அவனுடைய உத்பத்தியை நிரூபிக்கலாம்‌) 
ro த த தம்‌ வித்‌,யாத்‌ அந்ய ரேதஸம்‌ | யஸ்து நாராயணம்‌ த்‌.வேஷ்டி தம்‌ வித்‌ யாத்‌ 
தஸம்‌ பிதாவை திவேஷிக்கும்‌ புத்ரனை மற்றொருவனுக்குப்‌ பிறந்தவனாக அறியலாம்‌. 
நாராயணனை த்வேஷிப்பவனை சண்டானனுக்குப்‌ பிறந்தவனாக அறியலாம்‌) 
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ப்ரக்ருதி ஸ்பர்மராஹித்யாத்‌ ஸ்வாதந்த்ர்யாத்‌ வைப வாத_பி |! ஸ ஏவ வாஸுதேவோ$யம்‌ 
ஸாக்ஷாத்‌ புருஷ உச்யதே | ஸ்த்ரீப்ராயம்‌ இதரத்‌ ஸர்வம்‌ ஐக.த்‌ ப்‌,ரஹ்ம புரஸ்ஸரம்‌ |! 
(எவனொருவன்‌ வாஸுதேவன்‌ எனப்படுசிறானோ அவனே புருஷன்‌ என்றும்‌ 
ஜ்ஞானிகளால்‌ சொல்லப்படுகிறான்‌. ப்ரக்ருதி ஸ்பர்சமற்றவனாயிருக்கையாலும்‌, 
ஸ்வதந்த்ரனாயிருக்கையாலும்‌, பெருமையையுடைய வனாயிருக்கையாலும்‌ அந்த 
வாஸுதேவனே ஸாக்ஷாத்‌ புருஷனாக சொல்லப்படுகிறான்‌. பிரமனை உள்ளிட்ட எல்லா 
உலகினரும்‌ ஸ்த்ரீ ப்ராயர்களே என்று நாரஸிம்ஹ புராணத்திலும்‌ சொல்லப்பட்டது. 
'விஷ்ணுராத்மா ப க வத: சிவஸ்ய' (சிவனுக்கு ஆத்மா விஷ்ணு என்று மஹாபாரதமும்‌ 
பகர்ந்தது. அத்ரி, ப்ருகு, காச்யபர்‌, தக்ஷர்‌, வஸிஷ்டர்‌, நாரதர்‌, வால்மீகி, பராசரர்‌, வியாஸர்‌, 
சுகர்‌, ஸெளநகர்‌, யாஜ்ஞவல்க்யர்‌ முதலான ரிஷிகள்‌ நாராயணனையே ஸர்வஸ்மாத்பரன்‌ 
என்றறுதியிட்டார்கள்‌. 

இவ்வரிய பெரிய அர்த்த விசேஷங்களையெல்லாம்‌ சோழ ராஜனுடைய ஸபையில்‌ 
கூரத்தாழ்வான்‌ உபந்யஸித்தருளி சைவர்களது தூஷணங்களை கண்டிக்கவே, சைவ 
வித்வான்‌௧ள்‌ பதில்‌ சொல்ல முடியாமல்‌ வாயடைத்து நிற்க, 'நீ இவ்வோலை கெடாது 
ரக்ஷித்தாலிறே நீ நினைப்பது ஸாதித்தாகும்‌. நீ நினைக்கிற தேவதைக்குண்டான உயர்வுகள்‌ 
ஸர்வேங்வரனாலே என்று ப்ரமாணங்கள்‌ சொல்லா நிற்க, இன்று நீ நீர்பந்திக்க நான்‌ 
எழுத்திட்டு போகிறேனாகட்டும்‌. நாளை அறிவுடைய ஒருவன்‌ ‘வேதங்கள்‌ நாராயணனே 
பரதெய்வம்‌ என்னா நிற்க, அறிவிலிலயாருத்தன்‌ இப்படி எழுதி வைத்திருக்கிறானே' என்றிறே 
நினைப்பன்‌. அப்படி அவன்‌ நினைப்பதிலும்‌, இன்று நீ என்னை என்ன செய்யவேணுமென்று 
நினைக்கிறாயோ அதைச்‌ செய்துகொள்‌ என்ன, அரசன்‌ கோபத்தின்‌ வசமானான்‌. 


ஸ்ரீகூரேய விஜயம்‌ விளக்கம்‌ ஸம்பூர்ணம்‌ 
கூரத்தாழ்வான்‌ திருவடிகளே சரணம்‌ 
அர்வாஞ்சோ யத்பத, ஸரஸிஜ த்‌,வந்த்‌,வ மாண்ரித்ய பூர்வே 
மூர்த்‌ நா யஸ்வாந்வயம்‌ உபகத.£ தே,மமிகா முக்திமாபு: | 
ஸோஃயம்‌ ராமாநுஜமுநிரபி ஸ்வீயமுக்திம்‌ கரஸ்தாம்‌ 
யத்‌ ஸம்ப,ந்த ஈத்‌ அமநுத கதம்‌ வர்ண்யதே கூரநாத,: || 


பின்புள்ள ஆசார்யர்கள்‌ எவருடைய திருவடித்தாமரையோடூ ஸம்பந்தம்‌ பெற்றும்‌, 
முன்புள்ள ஆசார்யர்கள்‌ எவருடைய தீருமுடியோடு ஸம்பந்தம்‌ பெற்றும்‌ முக்கியடைந்தனரோ, 
அந்த எம்பெருமானாரும்‌ எவருடைய ஸம்பந்தத்தால்‌ தமக்கு மோக்ஷம்‌ கைப்பட்டதாக 
நினைத்தாரோ, அத்தகைய பெருமையையுடைய கூரத்தாழ்வானை எப்படி வர்ணிக்க முடியும்‌.) 


சி ப, சு, 
ள்‌ ** த 
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அநுபந்தம்‌ 2 


உபநிஷத்துக்களில்‌ விசாரம்‌ 


ங்வேதூங்வதர உபநிஷத்தில்‌, 'எல்லாவற்றையும்‌ ஈமன்‌ தரிக்கிறான்‌. அநீயனான 
ஜீவாத்மா அசித்தை புஜிப்பவனாயிருக்கையால்‌ கட்டுண்டு கிடக்கிறான்‌. தேவனை 
அறிந்தானாகில்‌ ஸர்வ பாசங்களிலிருந்து விடுபடுகிறான்‌. க்ஷர ஆத்மாக்களை ஹரனாகிற 
தேவன்‌ ஒருவனே நியமிக்கிறான்‌' என்று படிக்கப்பட்டூள்ளதே. இங்குள்ள ஈம ஹர மப்தங்கள்‌ 
சிவனைக்‌ குறிப்பதால்‌ சிவனே பரம்பொருள்‌ என்னலாகாதோ பயென்னில்‌ - 

இங்கு சொல்லப்படும்‌ தேவதை ருத்ரனாகவாண்ணாது. அநீயனுக்கு ப்ரதிகோடியாக 
ஈஸ மப்தம்‌ காண்கிறபடியால்‌, இங்கு ரூடி விவக்ஷிதமன்று. அடுத்த மந்த்ரத்தில்‌ 
'விங்வரூபனாய்‌ அநந்தனான பரமாத்மா கர்த்ருத்வம்‌ அற்றவனாகையால்‌ கர்ம பல்‌ 
போக்தாவல்லன்‌. இதையறிந்தால்‌ ஜீவன்‌ முக்தனாகிறான்‌' என்று நாராயண நாமங்களான 
மப்கங்கள்‌ காணப்படுகையால்‌ ஈஸாதி மப்தங்களை அநந்த பரமாகவே கொள்ளவேணும்‌. 
க்ஷரம்‌ ப்ரதாநம்‌ அம்ருதாக்ஷரம்‌ ஹர: க்ஷராத்மாநா வீயதே தேவ ஏக: என்பதில்‌ க்ஷர பதம்‌ 
அசேதனமான ப்ரக்ருதியைக்‌ காட்டும்‌. அம்ருதாக்ஷரம்‌ எனும்‌ ஸமஸ்தபதம்‌ 'அழிவற்றதான்‌ 
அக்ஷரம்‌; அதாவது 'ஹரிதீதி ஹர:' ப்ரக்ருதியை தனக்கு போக்யமாக ஹரிக்கிறானாகையால்‌ 
ஹரன்‌ என்று ஜீவாத்மாவைக்‌ காட்டும்‌. ஹர மப்தம்‌ சிவபரமாகாது. 

இவ்வுபநிஷத்தில்‌, *யத_£ தமஸ்‌ தந்த தீ. வாந ராத்ரிர்‌, ந ஸந்ந சாஸச்‌ மிவ ஏவ கேவல: | 
எப்வாழுது தமஸ்‌ மட்டும்‌ இருந்ததோ, பகல்‌ இரவு ஸத்‌ அஸத்‌ ஆகிய ஒன்றும்‌ இல்லையோ; 
சிவன்‌ மட்டும்‌ இருந்தானோ, அப்பரவஸ்துவே அழிவற்றது; அதுவே ஸுர்யனில்‌ இருக்கும்‌ 
விரும்பத்தக்க வஸ்து] என்று காணப்படுகிறதேலயன்னில்‌ - இங்கு ஸிவ ஏவ கேவல: 
எனும்‌ வாக்யம்‌ வேறொரு வாக்யத்தீற்கு அநுவாதமாயிருப்பது. அந்த புரோவாத வாக்யம்‌ 
எதுவென்னில்‌ 'அக்ஷரம்‌ தமஸி லீயதே தம பரே தேவ ஏகீ பவதி எனும்‌ ஸுபாலோபநீஷத்‌ 
வாக்யமாகும்‌. அவ்வுபநிஷத்தில்‌ 'நைவேஹ கிஞ்சந அக்‌_ர ஆஸீத்‌ | திவ்யோ தே_வ ஏகோ 
லை; நாராயணனாகீற தேவன்‌ ஒருவனே இருந்தான்‌) 
காரணனாகச்‌ சொல்லுகையாலும்‌, தமஸ்ஸை 
அதிஷ்டித்திருப்பவன்‌ நாராயணனே என்று சொல்லுகையாலும்‌, இங்கு ப்ரயோகித்துள்ள 
ஸிவ பதம்‌ நாராயணை 
ப்ரஹ்மருத்ராதீகட்கு லயாதிகள்‌ சொல்லப்பட்டது. இவ்வுபநிஷத்தில்‌, 'யதா தம.......' வாக்யத்தில்‌ 
நாராயணனுக்கு லயம்‌ சொல்லப்படவில்லை. 

இவ்வுபநிஷத்தில்‌ பலவிடங்களில்‌ ருத்ர நாமங்கள்‌ படிக்கப்படுகையால்‌ இது சிவபரமே 
என்னலாகாதோவெனில்‌ - இவ்வுபநிஷத்தில்‌ ருத்ர நாமத்துடன்‌ கூடிய வாக்யங்கள்‌ 
அநுவாதரூபமாயிருக்கையால்‌ அவற்றுக்கு புரோவாத வாக்யங்களை _அநுஸரித்து 
நாராயணபரமாகவே நிர்ணயித்தாக வேண்டும்‌. எல்லா உபநிஷத்துக்களிலும்‌ சொல்லப்படும்‌ 
பரவஸ்து ஒன்றேயாயிருக்க வேணும்‌. அப்படி எல்லா உபநீஷத்துக்களைப்‌ பார்க்கும்போது 
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நாராயண நாமங்களே அதீகமாக படிக்கப்படுவதால்‌ பல பொருள்களையுடைய பமிவ ௬ுத்ராகி 
நாமங்களை நாராயணபரமாகவே கொள்ளவேண்டும்‌. சிவன்‌ - பரிசுத்தன்‌, *மாஸ்வதம்‌ 
ஸிவம்‌ அச்யுதம்‌' “ஸர்வ: ஸர்வ: மிவ: ஸ்காணு' 'ருத்ரோ பஹுமிரா ப_ப்‌ ௬:' ஈபமாந: பராணத, : 
ப்ராண' “ஆதிதேவோ மஹாதே வ:' என்று ருத்ர, ஈஸாந, ஸிவ, மஹாதேவ மப்தங்கள்‌ விஷ்ணு 
பரமாகவும்‌ சொல்லப்படூகிறதிறே! நாராயண நாமத்தை சிவபரமாகக்‌ சகொள்ளலாமேஎயனில்‌, 
அது ஒண்ணாது. நாராயண மப்தத்தை தேவதாந்தரங்களிடத்தில்‌ ப்ரயோகிக்க வேணுமாயின்‌ 
நாராயந: என்றே ப்ரயோகிக்க வேணும்‌. ஆனால்‌ வேத வாக்யங்களில்‌ நாராயண 
என்றே ப்ரயோகம்‌ காணப்படுகிறது. இப்படி 'ணத்வம்‌' பாதிப்பதால்‌ நாராயண நாமத்தை 
லயளகிகமாகக்‌ கொள்ள வழியில்லை. இது நாராயண நாமத்திற்குள்ள ஸப்த ப்ராப_ல்யம்‌. 
இந்நாமத்திற்கு சிவாதி நாமங்களுக்கில்லாத அர்த்த ப்ராபல்யமும்‌ உண்டு. சிவ ருத்ராதி 
றுப்தவாச்பனான தேவன்‌, நாராயணனிடமிருந்து பிறந்தான்‌ என்றும்‌, அவனாலேயே 
வாழ்கிறான்‌ என்றும்‌, அவனிடமே லயிக்கிறான்‌ என்றும்‌, கர்மவங்யன்‌ என்றும்‌, பாபம்‌ 
நீங்கப்பெறாதவன்‌ என்றும்‌, க்ரூரமானவன்‌ என்றும்‌, மற்றவர்களிடமிருந்து வரம்‌ பெற்றவன்‌ 
என்றும்‌ வேதங்களில்‌ பலவிடங்களில்‌ சொல்லப்பட்டூுள்ளது. நாராயண மப்தவாச்யனான 
பகவானுக்கோவனில்‌ இவ்வித தாழ்ச்சிகள்‌ ஓரிடத்திலும்‌ கூறப்படவில்லை; மாறாக ஸர்வ 
ஸ்ரஷ்ட்ருத்வம்‌, ஸர்வரக்ஷகத்வம்‌, ஸர்வ ஸம்ஹாரகத்வம்‌, ஸர்வாந்தர்யாமித்வம்‌ முதலான 
பற்பல பெருமைகள்‌ பேசப்படுகின்றன. இது நாராயண நாமத்தீற்குள்ள அர்த்த _ப்ராப_ல்யம்‌. 
இவ்வுபநிஷத்தில்‌, புருஷ மப்தவாச்யனான நாராயணனைச்‌ சொல்லிவிட்டு, பின்‌ 
'ததோ யது _த்தரதரம்‌ தத்‌ அரூபம்‌ ........- தஸ்மாத்‌ ஸர்வக_த: மிவ:' என்று (அதற்கு மேல்‌ 
உள்ளது யாதொன்றுண்டோ அது ரூபமற்றது ........... ஆகையால்‌ சிவன்‌ ஸர்வகதன்‌ என்று 
சொல்லியுள்ளதால்‌, புருஷனைக்காட்டிலும்‌ மேலான தத்வத்தைச்‌ சொல்கிறதே, அவனை 
மிவன்‌ என்னலாமேயென்னில்‌ - கீழே ஸர்வேங்வரனைப்‌ புருஷ ஸப்த வாச்யனாகச்‌ 
சொல்லி, இனி “உத்தரதரம்‌' எனும்போது அவனையே அநுவாதம்‌ செய்து 'புருஷோத்தமன்‌' 
என்றதாமத்தனை. ஸர்வகதனாய்‌ ஸர்வவ்யாபியாய்‌ இருந்தபோதிலும்‌ அவற்றின்‌ தோஷம்‌ 
தட்டாமல்‌ மங்களமாய்‌ இருப்பவனிறே. முதலில்‌ 'யஸ்மாத்‌ பரம்‌ நா பரமஸ்தி கிஞ்சித்‌: (எந்தப்‌ 
பரம்பொருளுக்கு ஒத்ததாயும்‌ மிக்கதாயுமுள்ள பொருள்‌ வேறான்றும்‌ இல்லையே என்று 
ஓதியிருக்கும்போது, 'ததோ யது, த்தரதரம்‌' என்பதற்கு “அதுக்கு மேலே ஒன்றுண்டு' என்று 
பொருள்‌ சொல்வது அறிவில்லாதவன்‌ வார்த்தை; முதலிலே ஓதாதவன்‌ வார்த்தையாம்‌. 
இவ்வுபநீஷத்தீல்‌, “ஸஹஸ்ர சீர்ஷா புருஷ: முதலான புருஷஸுக்க மந்த்ரங்கள்‌ பல 
படிக்கப்படூவதாலும்‌, 'எவனொருவன்‌ ப்ரமனை முன்‌ படைத்தானோ! “பிறக்கும்போது ப்ரமனை 
எவன்‌ கடாக்ஷிக்கிறானோ' என்று பலகால்‌ கோஷிக்கப்படூவதாலும்‌, உபப்ருஹ்மணங்களான 
இதிஹாஸ புராணங்களில்‌ இவ்வுபநிஷத்‌ விஷ்ணுபரமாக விவரிக்கப்பட்டூள்ளதாலும்‌ 
இவ்வுபநிஷத்‌ பகவந்நாராயணனையே பரதத்வமாகக்‌ காட்டித்‌ தருவதாகும்‌. 


நாராயணனிடமிருந்தே ப்ரஹ்மருத்ராதீகள்‌ பிறந்ததாகச்‌ சொல்லுகையாலும்‌, 
நாராயணனுக்கு ஒருவரிடமிருந்தும்‌ ஸ்ருஷ்டி சொல்லப்படவில்லையாகையாலும்‌, அவனே 
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டை படைத்தவன்‌ என்பது தேறிநிற்கும்‌. வேதங்களில்‌ ப்ரஹ்ம இந்த்ராதீகளை 
பரம்‌பொருளாகச்‌ சொல்வதுபோல்‌ சில வாக்யங்கள்‌ காணப்படுவதால்‌, 'ஒரு கல்பத்தில்‌ 
இந்த்ரன்‌ பரம்‌பொருள்‌; ஒரு கல்பத்தில்‌ சந்த்ரன்‌ பரம்‌பாருள்‌; ஒரு கல்பத்தில்‌ சூர்யன்‌ 
பரம்பொருள்‌' என்று சொல்ல வேண்டிவரும்‌. இப்படி பரஸ்பரம்‌ விருத்தமாய்‌ வேதம்‌ முழுவதும்‌ 
உன்மத்த ப்ரலபிதம்‌ பைத்தியக்காரனின்‌ பிதற்றல்‌ என்று சொல்ல வேண்டிவரும்‌. இப்பெரிய 
தோஷத்தை தவிர்ப்பதற்காகவே, வியாஸர்‌ முதலான மஹான்கள்‌ உபநீஷத்துக்களில்‌ ஸத்‌, 
ப்ரஹ்மம்‌, ஆத்மா, அக்ஷரம்‌, ஆகாசம்‌, ப்ராணன்‌, ஜ்யோதி, இந்த்ரன்‌, சிவன்‌, ருத்ரன்‌, 
புருஷன்‌, நாராயணன்‌, அநந்தன்‌ முதலான ஸப்தங்களால்‌ படிக்கப்படும்‌ பரம்பொருள்‌ 
நாராயணன்‌ ஒருவனே என்று நீர்ணயித்தார்கள்‌. 

அதர்வமிர உபநிஷத்தில்‌, ருத்ரன்‌, “நான்‌ முன்பும்‌ இருந்தேன்‌; இப்எபாழுதும்‌ 
இருக்கிறேன்‌; இனியுமிருப்பேன்‌; ஸர்வமும்‌ நானே; என்னிலும்‌ உயர்ந்தார்‌ இல்லை ' என்று 
பேசுவதாகக்‌ காண்கிறோம்‌. சிவன்‌ இப்படி தன்னை பரமாத்மாவாகக்‌ கூறிக்‌கொண்டது 
ப,£வநா ப்ரகர்ஷத்தாலே (ப்ரஹ்‌_ம ப ஈவனையின்‌ முதிர்ச்சியாலே. 

பரமாத்மா அனைத்து வஸ்துக்களிலும்‌ அந்தர்யாமியாக இருப்பதால்‌ 'வாஸுதேவஸ்‌ 
ஸர்வமிதி ஸ மஹாத்மா ஸுதுர்பை:' என்னப்பட்ட ஜ்ஞானிகள்‌ அனைத்தையும்‌ 
பரமாத்மாவாகக்‌ கருதுவர்‌. ஒவ்வொரு ஆத்மாவும்‌ ஜ்ஞானம்‌ பிறந்தால்‌ அந்தர்யாமியை 
நினைத்து தன்னை அவ்வந்தர்யாமியாகிய பரமாத்மாவாகவே ப £விக்க வேண்டிவரும்‌. 
குளவியினாலே கொண்டு வரப்பட்ட புழு குளவியையே நினைத்து அப்பாவனையின்‌ 
முதிர்ச்சியால்‌ குளவியாக ஆவதுபோல்‌, பரமாத்ம ப ஈவனையின்‌ முதிர்ச்சியால்‌ தன்னை 
பரமாத்மாவாகவே நினைக்கும்‌ நிலை ஏற்படுவதுண்டு. இது உயர்ந்த நிலையேயாயினும்‌ 
பரமாத்மாவாக ஆகிவிட முடியாது. இந்த நிலையிலேயே சிவன்‌ தன்னை அப்படிக்‌ கூறிக்‌ 
கொண்டான்‌ என்பதை உபநிஷத்தே 'ஸோ அந்தராத்‌ அந்தரம்‌ ப்ராவிஸத்‌' னந்த சிவன்‌ தன்‌ 
அந்தர்யாமியான ஈம்‌வர பாவனையாலே பேசினான்‌ என்று நிங்சயித்தது. இரணியனாலே 
கடலிலே எறியப்பட்ட ப்ரஹ்லாதன்‌, அநந்தனை த்யானித்து அந்நினைவின்‌ முதீர்சசியாலே 
'மத்தஸ்‌ ஸர்வம்‌ அஹம்‌ ஸர்வம்‌' (என்னிடத்தில்‌ ஸர்வமும்‌ உள்ளன; ஸர்வமும்‌ நானே 
என்றானிறே. ங்ருதியில்‌ வாமதேவர்‌ என்ற ரிஷிக்கும்‌ இப்ப்ரஹ்ம ப ஈவனை உண்டானதைக்‌ 
காண்கிறோம்‌. நம்மாழ்வாரும்‌ “கடல்‌ ஞாலம்‌ செய்தேனும்‌ யானே என்னும்‌' எனும்‌ 
திருவாய்மொழியில்‌ இப்‌ ப்ரஹ்ம ப ஈவனையாலே தம்மை பகவானாகவும்‌, பகவான்‌ செய்த 
செயல்கள்‌ யாவும்‌ தாம்‌ செய்ததாகவும்‌ பேசியருளினார்‌. ராஸக்ரீடையில்‌ க்ருஷ்ணனைப்‌ 
பிரிந்த கோபியர்‌ 'துஷ்ட காளிய தீஷ்டாத்ர க்ருஷ்ணோஹம்‌' (துஷ்டனான காளியனே நீல்‌; 
நான்‌ க்ருஷ்ணன்‌ என்கிறபடி தங்களை க்ருஷ்ணனாக பாவித்து க்ருஷ்ணனை அநுகாரம்‌ 
பண்ணினார்கள்‌. இவர்களுக்கு பரத்வம்‌ சொல்லலாமோ? 

இவ்வுபநிஷத்தில்‌ 'ஜீவனின்‌ ஹ்ருதயத்தில்‌ பரமாத்மா இருக்கிறான்‌. அவனது இடது 
பக்கத்தில்‌ வேதசிரஸ்ஸான ஓங்காரம்‌ உள்ளது' என்று சொல்லி அந்த ஓங்காரத்தைக்‌ 
குறித்து ப்ரணவம்‌, ஸர்வ வ்யாபீ, அநந்தன்‌, பரப்ரஹ்மம்‌, ருத்ரன்‌, ஈமாநன்‌, மஹேங்வரன்‌, 


ம்‌ ப. தத்தித்‌ 


மஹாதேவன்‌ என்ற பெயர்கள்‌ படிக்கப்பட்டுள்ளன. இங்கு ருத்ரன்‌ முதலான பெயர்கள்‌ 
படிக்கப்படுவதால்‌ சிவனுக்கு பரத்வம்‌ ஸாதிக்க இயலாது. ஓங்கார வாச்யனான 
ப்ரஹ்மத்துக்குள்ள ஜகத்‌ காரணத்வம்‌ முதலானவை ஓங்காரத்தீல்‌ உபசாரமாக படிக்கப்பட்டன. 
மேலுள்ள உபாஸனத்திற்கு அங்கமாக ஓங்காரம்‌ படிக்கப்படுவதால்‌. அதன்‌ பெருமையைப்‌ 
பேசினபடி. 'ருத்ரோ பஹுஸிரா ப_ப்‌, ர: ஈமாந: ப்ராணத: ப்ராண: 'ஆதிதேவோ மஹாதேவ:' 
என்று ருத்ர. ஈஸாந. மஹாதேவ ப்தங்கள்‌ விஷ்ணுபரமாகவும்‌ சொல்லப்படுகின்றது. 

இவ்வுபநிஷத்தில்‌, *பசுபதியாகிற ருத்ரனை உபாஸிக்கவேணும்‌; பஸ்மத்தை 
தரிக்கவேணும்‌' என்று சொல்லியுள்ளதே௰யனில்‌, இங்கு சொல்லியுள்ள உபாஸனத்தில்‌ 
ருத்ரனுக்கு அந்தர்யாமியான பரமாதமா உபாஸிக்கப்படுகிறானாகையால்‌, ருத்ரன்‌ தரிக்கும்‌ 
பஸ்மத்தை தரிக்கும்படி விதித்தது. 'ஸைளத்ராமணி' எனும்‌ ஒரு யாகத்தில்‌ ஸுராபானம்‌ 
செய்யவேணும்‌ என்றிருப்பதால்‌ எல்லா யாகங்களிலும்‌ அத்தையநுஷ்டிக்க வேணும்‌ 
என்பாருண்டோ? ஸத்துக்கள்‌ ஸுராபானத்தை பஞ்சமஹா பாதகங்களில்‌ ஒன்றாகவிறே 
சொல்கிறார்கள்‌! அதுபோல்‌ இங்கு விதிக்கப்பட்ட பஸ்மதாரணம்‌ இந்த வித்யைக்கு அங்கமாக 
இருந்தாலும்‌ ஸ்ம்ருதி புராணாதிகளில்‌ பஸ்மதாரணம்‌ நிஷேதிக்கப்படுவதால்‌ நல்லோர்கள்‌ 
ஆதரியார்‌. 

அதர்வசிகோபநிஷத்தில்‌, ஈஸயானன்‌ த்யானிக்கத்தக்கவன்‌ என்றும்‌ ருத்ரன்‌ 
த்யானிப்பவன்‌ என்றும்‌ சொல்லியுள்ளதால்‌, ருத்ரன்‌ என்பவன்‌ ப்ரஹ்மா விஷ்ணுவுடன்‌ 
சேர்த்துச்‌ சொல்லப்படும்‌ தாழ்ந்த தெய்வம்‌; ஈஸானன்‌ என்பவரே துரிய நான்காவது) ப்ரஹ்மம்‌ 
- பரமசிவன்‌ - என்றார்கள்‌. 

இதில்‌ ப்ரஹ்ம விஷ்ணு ருத்ரர்கட்கு மேற்பட்டவனாகச்‌ சொல்லப்படுமவன்‌ நாராயணனே. 
ஈாந: ப்ராணத_: ப்ராண என்கிறபடி பகவானும்‌ ஈமாந மப்தத்தால்‌ சொல்லப்படூபவன்‌. 
ப்ரஹ்ம ருத்ராதிகள்‌ கர்மவஸ்யராய்‌, ப்ராக்ருதமான பிறப்பை உடையவர்களாகையால்‌ 
த்யானிக்கத்தக்கவரன்று. நாராயணன்‌ ஸம்ஸாரிகளை தீருத்துவதற்கு தன்‌ இச்சையாலே 
பல அவதாரங்கள்‌ எடுக்கிறான்‌. அதில்‌ ப்ரஹ்ம ருத்ரர்கட்கு நடுவே விஷ்ணுவாக அவதரித்தது 
அவனது முதல்‌ அவதாரம்‌. 


இங்கு ப்ரஹ்ம விஷ்ணு ருத்ரர்களுக்கு காரணமாக மம்பு மிவாதி சப்த வாச்யனை 
படித்திருப்பதால்‌ இம்மூவருக்கும்‌ மேற்பட்ட பரமசிவன்‌ என்று ஒருவனை கற்பிப்பது தகாது. 
ச்ருத்யந்தரங்களில்‌ ப்ரஹ்ம விஷ்ணு ருத்ரர்களுக்கு காரணமாகவும்‌, அந்தர்யாமியாகவும்‌ 
நாராயணனைச்‌ சொல்லியிருக்கையால்‌ அவனே இங்கும்‌ ஸம்பு, ஸிவ ஸப்தங்களால்‌ 
சொல்லப்படுகிறான்‌ என்று கொண்டால்தான்‌ ஸகல வேதங்களுக்கும்‌ எபாருந்தியிருக்கும்‌. 
ஈஙாந, ம்பு, சிவாதீ மப்தங்கள்‌ சிவனுக்கே அஸாதாரணமானவை அன்று. அவை 
பிரமனைக்‌ குறித்தும்‌ படிக்கப்பட்டள்ளன. விஷ்ணுவைக்‌ குறித்தும்‌ படிக்கப்பட்டூுள்ளன. 
'விய்வாக்ஷம்‌ விஸ்வ ஸம்புவம்‌', *ஙாஸ்வதம்‌ மிவ மச்யுதம்‌', ஈஙாந: ப்ராணத_: ப்ராண:, 
'ஸ்வயம்பூ, : மம்புராதீத்ய:', 'ஸர்வ:ஸர்வ: மிவ: ஸ்தாணு: இத்யாதி. ம்பு - ஸர்வஸுகப்ரதன்‌. 
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இதிஹாஸ புராணாப்‌,யாம்‌ வேத.ம்‌ ஸமுப ப்‌, ரும்ஹயேத்‌ பிபேத்‌ யல்ப ங்ருதாத்‌,, 
வேதே,ா மாம இயம்‌ ப்ரதரிஷ்யதி ” (இதிஹாஸ புராணங்களைக்‌ கொண்டு வேதத்தை 
உபப்கும்ஹணம்‌ செய்யவேண்டும்‌. “இவன்‌ என்னைக்‌ கலக்கி விடுவான்‌ என்று (இதிஹாஸாதீ 
ரைம்‌ செய்யாது அல்பச்ருதனைக்கண்டு வேதம்‌ பயப்படுகிறது) என்றபடி வேதத்தை 
விளக்க வந்த இதிஹாஸ புராணங்களைக்‌ கொண்டே வேதார்த்த நிர்ணயம்‌ செய்யவேணும்‌. 


ஆக, இவ்வளவால்‌ நாராயணனே ஸர்வகாரணபூதன்‌ என்று பற்பல வேத 


வாக்யங்களைக்‌ கொண்டு நிர்ணயித்து, சிவனுக்கு காரணத்வத்தை சொல்வதாகத்‌ தோன்றும்‌ 
மூன்று உபநிஷத்துக்களை விசாரித்து அவற்றிலும்‌ 'நாராயண பரத்வமே தேறிநீற்கும்‌ 
பொருள்‌” என்று அறுதியிடப்பட்டது. 
சாந்தோக்யத்தில்‌, 'ய ஏஷோ அந்தராதீ_த்யே ஹிரண்மய: புருஷோத்‌,ருல்யதே!......... 

தஸ்ய யத_£ கப்யாஸம்‌ புண்ட _ரீகமேவமக்ஷிணீ' ஸஸுர்ய மண்டலத்தின்‌ நடுவில்‌ ஸ்வர்ணம்‌ 
போன்று அழகான திருமேனியுடைய யாதொரு புருஷன்‌ காணப்படுகிறானோ அவனுக்கு 
ஸுர்யனால்‌ மலர்ந்த தாமரை போன்று இரு கண்கள்‌ உளு எனும்‌ வாக்யத்தில்‌ 'கப்யாஸம்‌' 
எனும்‌ பதத்திற்கு மூன்று விதமான வ்யாக்யானம்‌. 'கம்‌ பிப_தி இதி கபி:' - ககார வாங்யமான 
ஜலத்தைக்‌ குடிக்கையால்‌ ஸூர்யன்‌ கபி எனப்படுகிறான்‌. ஆக கபி ஸப்தம்‌ ஸுர்யனைச்‌ 
சொல்கிறது. 'கபிநா அஸ்யதே இதி கப்யாஸம்‌' - ஸூர்யனால்‌ மலர்த்தப்படுகிறதாகையால்‌ 
கப்யாஸ ஸப்தம்‌ தாமரையையும்‌ குறிக்கும்‌. 'கபிர்‌ நாளம்‌ தஸ்மிந்‌ ஆஸ்தே இதி கப்யாஸம்‌' 
- கபி மப்தம்‌ ஜலத்தைக்‌ குடிக்கும்‌ தாமரைத்‌ தண்டைச்‌ சொல்லுவதாய்‌, அதிலே இருக்கும்‌ 
தாமரை என்றும்‌ கப்யாஸ மப்தத்துக்கு பொருள்‌. 

இம்மூன்று அர்த்தங்களையுட்கொண்டூ எம்பெருமானார்‌,  “கம்பீராம்பஸ்‌ 
ஸமுத்‌_பூ,த ஸும்ருஷ்டநாள ரவிகர விகஸித புண்டரீக தளாமலாய தேக்ஷ்ண என்று 
வேதார்த்த ஸங்க்ரஹத்தில்‌ அருளிச்செய்தார்‌. ஆழ்ந்த நீரிலே உண்டானதாய்‌, பருத்த 
தண்டையுடையதாய்‌, ஸுர்யகிரணங்களாலே மலர்த்தப்பட்டதான தாமரை இதழைப்போலே 
நிர்மலமாகவும்‌ நீண்டுமிருக்கும்‌ திருக்கண்களை உடையவனே என்றபடி. 
ய நிஹீந உவமை தாமரைக்குத்தானே யென்னில்‌, பகவானுடைய 
மான தாமரைக்கு மர்க்கட ப்ருஷ்டமாகிற உவமையைச்‌ 
திருக்கண்களுக்குச்‌ சொன்னதாகவே ஆகும்‌. தோஷமில்லாத 
ள்ள பொருளைச்‌ சொல்வது அஸஹ்யமன்றோ! 


யாதவப்ரகாசர்‌ கூறி 
திருக்கண்களுக்கு உபமான 
சொன்னால்‌ அது பகவானுடைய 
பொருள்‌ கூறமுடியும்போது தோஷமு 

புண்டரீகம்‌ ஸிதாம்பே £ஈஜம்‌' என்கிறபடி வெள்ளைத்தாமரை புண்டரீகம்‌ எனப்படும்‌ 
(அமரகோசமி. செந்தாமரைக்‌ கண்ணனுடைய கண்களுக்கு புண்டரீக பதத்தைச்‌ 
சொல்லலாமோயெனில்‌, 'கரியவாகிப்புடைபரந்து மிளிர்ந்து செவ்வரியோடி நீண்ட 
அப்பெரியவாய கண்கள்‌' என்கிறபடி பகவானுடைய திருக்கண்களில்‌ வெளுப்பு, கறுப்பு, 
சிவப்பு எனும்‌ மூன்று நிறமும்‌ கலந்திருக்கச்‌ செய்தே, ஆங்ரித வ்யாமோஹத்தால்‌ கண்களில்‌ 
சிவப்பு விஞ்சியிருக்கும்‌. புண்டரீகத்தை இங்கு உபமானமாகச்‌ சொன்னது பரப்பிலும்‌, 
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நீர்மலத்தன்மையிலும்‌ தாமரையை ஒத்திருக்கையைக்‌ காட்டுவதற்காகவேயன்றி, நிறத்தில்‌ 
ஒத்திருக்கையைக்‌ காட்டவன்று. ஆகையிறே உடையவர்‌, 'புண்டரீககளாமலாய தேக்ஷண: 
்‌ (புண்டரீகத்தைப்போல்‌ நீண்டும்‌, நிர்மலமாகவுமிருக்கும்‌ கண்களை உடையவனே 
என்றருளிச்செய்தது. ஆக, செந்தாமரைக்‌ கண்ணனை புண்டரீகாக்ஷன்‌' என்னக்‌ 
குறையில்லை. ஸ்ருதி ஸ்ம்ருதிகளில்‌ பலவிடங்களில்‌ நாராயணனைக்‌ குறித்தே புண்டரீகாக்ஷ 
யப்தம்‌ ப்ரயோசிக்கப்பட்டுள்ளது. 

ருக்வேத கிலமான ஜிதந்தேயில்‌, 'ஜிதந்தே புண்டரீகாக்ஷ' என்று சொல்லப்பட்டது. 
புண்டரீக விசாலாக்ஷ:, ராம கமல பத்ராக்ஷ, ராமோ ராஜீவலோசந: என்று 
ஸ்ரீராமாயணத்தில்‌ பேசப்பட்டது. மஹாபாரதத்தில்‌ த்ரிளபதி கோவிந்த புண்டரீகாக்ஷ 
என்றாள்‌. மற்ற புராணங்களிலும்‌ 'மஹாவராஹ ஸ்புட பத்மலோசந: க்ருஷ்ண கமல 
லோசந:' மத்ஸ்ய கமல லோசந:' என்று கோஷிக்கப்பட்டது. 


மீனுருக்கொண்டு வந்தபோதும்‌ தாமரைக்‌ கண்ணை இவனாலும்‌ 
மறைக்கலவாண்ணாதபடியிறே இருப்பது. ஸர்வாங்கங்களும்‌ மறையக்‌ கவசமிட்டாலும்‌ - 
கண்ணை மறைக்க முடியாதிறே. இத்தகைய கமலலோசனத்வம்‌ ப்ரஹ்ம ருத்ராதிகளுக்கு 
எங்குமே சொல்லப்படுவதில்லை. 
ஆலோட்‌.ய ஸர்வ மாஸ்த்ராணி விசார்ய௪ புந: புந: | 
இத,மேகம்‌ ஸுநிஷ்பந்நம்‌ த்‌ ,யேயோ நாராயணஸ்‌ ஸதா 11 - மஹாபாரதம்‌. 


எல்லா சாஸ்த்ரங்களையும்‌ ஆராய்ந்து மறுபடியும்‌, மறுபடியும்‌ விசாரித்தவளவில்‌ 
நாராயணன்‌ எப்போதும்‌ த்யானிக்கத்தக்கவன்‌ என்னும்‌ இவ்வர்த்தமே தேறி நிற்கும்‌) 
ஸகல வேத ஙாஸ்த்ரங்களும்‌, கூளமும்‌ பலாப்பிசினும்‌ போலே தேவதாந்தரங்களையும்‌ 
கலந்து கட்டியாகப்‌ ப்ரதிபாதிக்கையால்‌, அவற்றால்‌ பகவத்‌ பரத்வ விவேகம்‌ பண்ணுவதரிது. 
அங்ஙனன்றிக்கே ஆழ்வாரது திருவாய்‌மாழி கேவலம்‌ பகவத்பரமாகையாலே, இதில்‌ 
அந்வயித்தோர்க்கே, ஸ்ரீமந்நாராயணனே பராத்பரன்‌ என்று நீஸ்ஸந்தேஹமாய்‌ 
பரத்வநீர்ணயம்‌ பண்ணுவதளிது. 
ஒன்றுமிலைத்தேவு இவ்வுலகம்‌ படைத்தமால்‌ 
அன்றியென வாருமறியவே - நன்றாக 
மூதலித்துப்பேசியருள்‌ மொய்ம்மகிழோன்தாள்‌ தொழவே 
காதலிக்குமென்னுடைய கை. - திருவாய்‌. நூ.அ. 40 
(ஸர்வஸ்ரஷ்டாவான ஸர்வேங்வரனையயாழிய, கார்யபூதரில்‌ காரணத்வத்தால்‌ 
வந்த புகரையுடையவர்கள்‌ ஒருவருமில்லை; நீள்குடக்கூத்தனுக்காள்‌ செய்வதே உறுவது - 
பொலிந்துநீன்ற பிரானுக்கடிமை செய்கையே உசிதமான புருஷார்த்தம்‌ - என்று ஸம்ஸாரிகள்‌ 
ஆங்ரயணத்துக்‌ குறுப்பாக அர்ச்சாவதாரத்திலே பரத்வத்தை உபதேயித்த வகுளாபரண 
வக்ஷஸ்தலரான ஆழ்வார்‌ திருவடிகளை பஜிக்கையிலே அடியேனுடைய ஹஸ்தங்கள்‌ 
ஆசைப்படாநீன்றன 
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அநுபந்தம்‌ 3 
மது,ரேண ஸமாபயேத்‌ 


ணவ குணாநுபவத்தில்‌ காலத்தை ஸப _லமாக்குகை யுக்தமாயிருக்க அதைத்‌ தவிர்ந்து 
வப மதாந்தரங்களை விசாரித்துக்‌ கழித்த இழவு தீர, எம்பெருமான்‌ சரணாகத 
வக்‌ அவனே ரக்ஷகன்‌ என்பதை ஆழ்வார்‌ ஆசார்யர்களுடைய திவ்ய ப்ரீஸுக்திகள்‌ 
கொண்டு ஒருவாறு அநுபவித்து நற்போது போக்கும்‌ வண்ணம்‌ இனிமையாக இந்நூலினை 
நீறைவு செய்தல்‌ தகும்‌. 
திருமகள்கேள்வனான எம்பெருமான்‌ மானிடர்களை வாழ வைப்பதற்காக மண்ணுலகில்‌ 
எடுத்த அவதாரங்கள்‌ பலப்பல. அவற்றுள்‌ ஸ்ரீராமாவதாரமும்‌ ஸ்ரீக்ருஷ்ணாவதாரமும்‌ 
பூர்ணாவதாரங்கள்‌. ஸ்ரீராமாயணத்தில்‌ சக்ரவர்த்தி திருமகனுக்கு கிடைத்த பட்டம்‌ “சரணாகத 
வத்ஸலன்‌'. மஹாபாரத நாயகனான கண்ணனுக்கு கிடைத்த பட்டம்‌ “சரணாகத பக்ஷபாதி'. 
தன்னை தஞ்சம்‌: என்று சொல்லி சரண்‌ புகுந்தவர்களிடம்‌ குன்றனைய குற்றமிருப்பினும்‌, 
அவற்றைக்‌ கணிசியாது குற்றத்தை நற்றமாகவே கொள்பவன்‌ சரணாகத வத்ஸலன்‌. 
சரணாகத பக்ஷபாதியோவெனின்‌, தன்னை அழியச்‌ செய்தாகிலும்‌ தன்னைத்‌ தஞ்சம்‌ 
புகுந்தவர்களைக்‌ காப்பவன்‌. 


ராம ஸித்‌,த,ாந்தம்‌ 


மித்ர ப,ரவேந ஸம்ப்ராப்தம்‌ ந த்யஜேயம்‌ கத_ஞ்சந | 
தேோகஷோ யத்‌ யபி தஸ்ய ஸ்யாத்‌ ஸதாமேதத்‌, அகர்ஹிதம்‌ |! - ய.கா. ஸர்க்‌. 18-65 


ஸக்ருதே வ ப்ரபந்நாய தவாஸ்மீதிச யாசதே | 
அப,யம்‌ ஸர்வ பூ,தேப்‌,யோ த,த.ஈம்‌ யேதத்‌, வ்ரதம்‌ மம || -யு.கா.ஸர்க்‌. 18-ங்‌33 
ஸ்ரீராமபிரான்‌ வானர சேனையுடன்‌ கடற்கரைக்கு வந்துவிட்டானென்று கேள்விப்பட்ட 
ராவணன்‌ தன்‌ பந்துக்களையும்‌, மந்திரிகளையும்‌, சிற்றரசர்களையும்‌, புரோஹிதர்களையும்‌ 
திரட்டி மந்திராலோசனை செய்கிறான்‌. அப்போது பிரஹஸ்தன்‌, மஹாபார்ங்வன்‌, 
இந்திரஜித்‌ முதலானோர்‌ ராவணன்‌ சோற்றை யுண்கையாலே அவனுக்கு பிரியமான 
வார்த்தைகளைச்‌ சொல்ல, ராவணனும்‌ அதை அங்கீகரித்து தன்‌ தோளையும்‌ மார்பையும்‌ 
பார்த்து கர்வம்‌ கொண்டிருக்க, இதைப்‌ பார்த்த கும்பகர்ணன்‌ குபிதனாய்‌, 'மஹாராஜனே! 
என்ன காரியம்‌ செய்தாய்‌ நீ! இச்செயலைச்‌ செய்வதற்கு முன்பே எங்களோடு கலந்து 
ஆலோசித்திருக்கவேணும்‌. மூன்‌ செய்ய வேண்டியதை பின்னாலும்‌, பின்‌ செய்ய 
வேண்டியதை முன்னாலும்‌ செய்து துன்புறுவது ராஜநீதி யறிந்தவன்‌ செய்வதோ!' என்று 
கடுமையாக வார்த்தைக்‌ கூறி, பின்‌ ராவணன்‌ தன்னை வெறுப்பனோ என்று நினைத்து, 
ஸமீ கரிஷ்யாமி' ரான்‌ ஸமப்படுத்துகிறேண்‌; பள்ளத்துக்கு மேட்டை வெட்டி நிரப்புவதுபோலே, 


யூத்‌ (2 இரவு 


உன்னுடைய ராஜநீதிக்கு புறம்பான காரியத்தை என்‌ தோள்‌ வலியாலே ஸமப்படுத்துகிறேன்‌ 
என்று ஸமாதானம்‌ பண்ணினான்‌. 
அப்போது விபீஷணன்‌, ராவணனுக்கும்‌ தனக்கும்‌ உண்டான விடமுடியாத சரீர 
ஸம்பந்தத்தைப்‌ பார்த்து, அவனுடைய அநர்த்தத்தை தன்னுடையதாக நினைத்து, விரைவில்‌ 
இவ்வநர்த்தத்தை பரிஹரிக்க வேணும்‌ எனும்‌ நினைவாலே, 'விபீஷணோ ராக்ஷஸ ராஜ 
முக்யம்‌ உவாச வாக்யம்‌ ஹிதமர்த்தயுக்தம்‌' என்றபடி ராவணனைப்‌ பார்த்து நல்லதும்‌ 
பொருள்‌ பொதிந்ததுமான வார்த்தையைச்‌ சொன்னான்‌. பாம்போடு ஒரு கூரையிலே 
பயிலுவாரைப்போலே, ஸீதையாகிற பெரும்பாம்பினருகே கையை நீட்டுவாருண்டோ? 
வானரர்கள்‌ லங்கையை முற்றுகையிடுவதற்குள்‌, ராம பாணங்கள்‌ நம்‌ தலைகளை 
கொய்வதற்கு மூன்‌, “ப்ரதீ_யதாம்‌ த £ஈஸரத ஈய மைதிலி மைதிலியை ராமனிடம்‌ விட்டூ விடுங்கள்‌ 
என்று சில வார்த்தைகளைச்‌ சொல்ல, இதைக்கேட்ட இந்திரஜித்‌ சில வார்த்தைகள்‌ சொல்லி 
விபீஷணனை ஏசினான்‌. கோபம்‌ கொண்ட விபீஷணனும்‌ “அடே! இந்திரஜித்தா! ராவணனுக்கு 
ராகவனோ சத்ரு! புத்திரன்‌ என்று பெயர்‌ பூண்ட நீயே சத்ரு; பசு முகம்‌ தரித்த புலி போலே 
மகன்‌ எனும்‌ பெயரிலே கூடியிருந்து கழுத்தறுக்கும்‌ எதிரி நீயன்றோ. மந்தீராலோசனை 
சொல்லுவதில்‌ உனக்கு நிச்சய புத்தி கிடையாது. உன்னை இங்கு புகுரவிட்டவனை முதலில்‌ 
கொல்ல வேணும்‌' என்று சொல்லி, த நாதி ரத்நாநி விபூ,ஷணாநீ வாஸாம்ஸி தி.வ்யாநீ 
மணீம்ய்ச சித்ராந்‌ | ஸீதாம்ச ராமாய நீவேத்‌_ய தே_விம்‌ வஸேம ராஜந்நீஹ வீதயோகா: |! 
ரத்தினங்கள்‌, பூஜணங்கள்‌, வஸ்தீரங்கள்‌ போன்ற காணிக்கைகளுடன்‌ சீதையை ராமனிடம்‌ 
ஸமர்ப்பித்து விட்டு ராஜமுடியை யிழக்காமல்‌ இங்கு வாழ்வோம்‌ என்று அனைவர்க்கும்‌ 


நன்மையைச்‌ சொல்ல, 

இதைக்கேட்ட ராவணன்‌ இப்படி நன்மை சொன்னவனுக்கு, என்னைத்‌ தீமனம்‌ 
கெடுத்தாய்‌ உனக்கென்‌ செய்கேன்‌' 'அறியாதன அறிவித்த அத்தா நீ செய்தன என்று 
காலிலே விழ ப்ராப்தமாயிருக்க, தன்‌ வசமாயிராமல்‌ காலனால்‌ தூண்டப்பட்டு, மகன்‌ 
இந்திரஜித்துக்குப்‌ பரிந்து கொண்டு விபீஷணனைப்‌ பார்த்து, 'உன்னைத்தவிர வேறொருவன்‌ 
இவ்வார்த்தை சொல்லியிருந்தால்‌ இப்போதே அவனை கழுவில்‌ ஏற்றியிருப்பேன்‌. 'த்வாம்‌ 
துதிக்‌ குலபாம்ஸநம்‌' - குலத்தைக்‌ கெடுக்க வந்த உன்னைச்‌ சுடவேணும்‌; என்‌ கண்முன்‌ 
நில்லாது ஓடிப்போ என்று கடுஞ்சொற்களைச்‌ சொல்லி தீக்‌ கரிக்க, 

விபீஷணன்‌ ஒரு வயிற்றில்‌ பிறந்த ஸஹோதரன்‌ என்ன பாடுபடப்‌ போகிறானோ என்று 
தளர்ந்து, அத்தளர்ச்சியால்க_தை ஊன்றியெழுந்து, தமயன்‌ வார்த்தையை தட்டக்கூடாதென்று, 
கைகால்‌ முதலான அங்கங்கள்போலே அந்தரங்கரான நாலு அரக்கரோடே கூடியவனாய்‌, 
அனைவரிலும்‌ மேலானான்‌ என்பது தோற்ற, 'உத்ப பாத க தா 
என்றபடி உயரே கிளம்பி, 'அந்தரிக்ஷ சதஸ்‌ 
ன்கிறபடியே, இனிப்‌பெறப்போகீற இலங்கைச்‌ 


ராவணனை விட்டபோதே 
பாணிங்‌ சதுர்ப்பி,ஸ்‌ ஸஹ ராக்ஷஸை: 
ஸ்ரீமாந்‌' ஆகாயத்தை யடைந்த செல்வன்‌ ௭ 
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செல்வத்துக்கு முதற்படியாக விஷ்ணு பதத்தை - ஆகாயத்தை - யடைந்தான்‌. அதற்கு மேலும்‌, 
ஆத்மாநம்‌ ஸர்வதா ரக்ஷ புரீம்‌ சேமாம்‌ ஸராக்ஷஸாம்‌ ஸ்வஸ்தி தே அஸ்து க,மிஷ்யாமி' 
(இராவணா! உன்னை நன்றாக ரக்ஷித்துக்கொள்‌. அரக்கரோடு கூடிய இவ்விலங்கையையும்‌ 
ரக்ஷித்துக்கொள்‌; உனக்கு மங்களமுண்டாகட்டும்‌; நான்‌ செல்கிறேன்‌ என்று நல்வார்த்தை 
கூறி 'ஆஜக £ம முஹார்த்தேந யத்ர ராமஸ்‌ ஸலக்ஷ்மண' - லக்ஷ்மண்னோடு கூடிய 
ராமனிருந்தவிடத்திற்கு விரைவில்‌ வந்தான்‌. சஞ்சலம்‌ ஹி மந “நின்றவா நில்லா நெஞ்சு' 
என்று சொல்லப்படும்‌ தன்நெஞ்சு மாறுவதற்கு முன்னே, தம்பி சொல்லை அவமதிக்கும்‌ 
ராவண கோஷ்டியை விடுத்து, தம்பி சொல்‌ ஜீவிக்கிற ராமகோஷ்டியை நோக்கி வந்தான்‌. 


வழியல்லாத வழியில்‌ திடீரன அணுகினால்‌ ஐயமுறுவார்கள்‌ என்று ராமபிரானின்‌ 
அடியவர்களாக உள்ள வானரர்களிடம்‌, ராவணோ நாம து_ர்வ்ருத்தோ ராக்ஷ்ஸோ 
ராக்ஷஸேங்வர: | தஸ்யாஹமநுஜோ ப்‌,ராதா விபீஷண இதி ம்ருத: [| ராக்ஷஸனான 
ராவணன்‌ எனும்‌ தீய நடத்தையுள்ள அரக்கர்‌ தலைவன்‌ ஒருவனுள்ளான்‌. விபீஷணன்‌ 
என்று பெயர்‌ பெற்ற நான்‌ அவனுக்குத்‌ தம்பி) என்று தன்‌ தோஷத்தை முன்னிட்டுக்‌ 
கொண்டு 'நிவேத_யத மாம்‌ க்ஷிப்ரம்‌ ராகவாய மஹாத்மநே' மூஹாத்மாவான ராகவனிடம்‌ 
என்னை விரைவில்‌ அடைவியுங்கள்‌ என்று வானர கோஷ்டியிடம்‌ நீன்ற நிலையிலே 
நின்று விண்ணப்பம்‌ செய்ய; முதல்‌ சுற்றிலே காவலிருக்கும்‌ வானரமூதலிகள்‌ காவலில்‌ 
ஊற்றத்தாலே விபீஷணன்‌ இலங்கையில்‌ ஆகாசத்தீல்‌ எழுந்தபோதே கண்டு இவனையடிக்க 
கல்லும்‌ தடியும்‌ கைக்கொண்டு நீற்க, இதையெல்லாம்‌ பார்த்த சுக்ரீவன்‌, பெருமாள்‌ முற்பட்டு 
வருவதற்கு முன்னே தானே அதிவிரைவாகச்‌ சென்று, 'ராஜாக்கள்‌ காரியம்‌ செய்யும்போது 
ஆராய்ந்து செய்ய வேண்டாமோ? ஒற்றரையனுப்ப வேண்டாமோ? நாம்‌ இதையெல்லாம்‌ 
செய்யாமலிருக்க அவர்கள்‌ நம்மிலும்‌ முற்பட்டு இவர்களை ஒற்றர்களாக அனுப்பிவிட்டனர்‌. 
இவன்‌ ராவணனுக்குத்‌ தம்பி; ஒற்றனாக இருக்க வேண்டும்‌; இவனைக்‌ கழுத்திலும்‌ காலிலும்‌ 
விலங்கிட்டு வைக்கவேணும்‌' என்று சொல்ல; 

இதைக்‌ கேட்டருளிய பெருமாள்‌ திருவுள்ளம்‌ மிகவும்‌ கலங்கி, மஹாராஜர்‌ தம்பக்கல்‌ 
ப்ரேமாதியயத்தால்‌ சொன்ன வார்த்தையையும்‌ பொறுக்கமாட்டாமல்‌ மற்ற வானரர்களைப்‌ 
பார்த்து, “நம்‌ தோழர்‌ 'செல்வர்‌ சொல்லுக்கு அஞ்சார்‌' என்கிறபடி ராஜாவாய்‌ செருக்கிச்‌ 
சொன்ன வார்த்தையை "வ்யாக்ர-வாநர ஸம்வாதத்தில்‌ பரணாக_த ஸம்ரக்ஷணம்‌ பண்ணின 
* ஒரு வேடனை ஒரு புலியானது காட்டிலே துரத்திவர, அவன்‌ மரஎமான்றிலே ஏற, அதில்‌ குரங்கொன்றிருக்க, 
புலியானது 'நானும்‌ மிருகம்‌; நீயும்‌ மிருகம்‌; இவன்‌ நமக்கு தீங்கு செய்யும்‌ மனிதன்‌; இவனைக்‌ கீழே 
தள்ளிவிடு' என்ன, 'சரணமடைந்தவனை நான்‌ கைவிடமாட்டேன்‌' என்று குரங்கு சொல்ல, சிறிது நேரத்தில்‌ 
குரங்கு மரத்தில்‌ தூங்கிவிட, 'வேடனே! இக்குரங்கை தள்ளிவிட; நான்‌ இதைத்‌ தின்று பசியாறி உன்னை 
விட்டுச்‌ செல்கிறேன்‌' என்று புலி கூற, அக்கொடிய வேடனும்‌ குரங்கைத்‌ தள்ளிவிட, சாகா மிருகமாகையாலே, 
குரங்கு ஒரு கிளையைப்‌ பிடித்துக்‌ கொண்டு தப்பிவிட, 'இனியாவது இக்கொடிய வேடனைத்‌ தள்ளிவிடு' என்று 
புலி கேட்க, 'சரணாகதனை ஒரு போதும்‌ கைவிடேன்‌' என்று கூறிக்‌ கடைசிவரையில்‌ குரங்கு வேடனை 
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- ஜாதியிலே பிறந்த நீங்களும்‌ கேட்டீர்களோ! உங்கள்‌ கருத்துக்களை சொல்லுங்கள்‌” 
என்ன, ஒவ்வொருவரும்‌ பெருமாளுக்கு ஸாதகமாகவும்‌ உரைக்காது தங்கள்‌ அரசனான 
சுக்ரீவனுக்கு ஸாதகமாகவும்‌ உரைக்காது இரண்டுபேருக்கும்‌ விரோதமில்லாதபடி ஆராய்ந்து, 
விபீஷணனை நன்றாக பரீக்ஷை செய்து கைக்‌கொள்வதே யுக்தம்‌' என்று சொல்லித்‌ 
தலைக்கட்ட, 'ஸம்ஸ்கார க்ரம ஸம்பந்நாம்‌ அத்‌ ௬தாம விளம்பி_தாம்‌ உச்சாரயதி கல்யாணீம்‌ 
வாசம்‌ ஹ்ருத_ய ஹர்ஷிணீம்‌' என்றபடி உக்திசாதுர்யம்‌ நிரம்பிய அநுமன்‌ பின்‌ பேசலானான்‌. 
'வாதம்‌ செய்யவுமல்ல; பொறாமையாலுமல்ல; பெரியவன்‌ என்னும்‌ எண்ணத்தாலல்ல; 
தோன்றியது சொல்கிறவனாயுமல்ல; பெருமாள்‌ பக்கல்‌ ஆதரத்தாலே சொல்கிறேன்‌! 
என்று அவையடக்கம்‌ சொல்லி பின்‌, (விபீஷணனை ஆராய்ந்து புகவிட வேணும்‌ என்பது 
-யுக்தமல்ல. உட்புகவிட்டால்‌ தான்‌ பரீக்ஷிக்க முடியும்‌; பரீக்ஷித்து புகவிடப்‌ பார்த்தால்‌ எளிதில்‌ 
, கிடைத்த நண்பன்‌ தவறிவிடுவான்‌. ஸாமம்‌, பேதம்‌ முதலான உபாயங்களையநுஷ்டித்து 
எதிரியிடமிருந்து பிரித்து நாம்‌ அழைத்துக்கொள்ள வேண்டியிருக்க, தானாகவே நம்மை நம்பி 
வந்தவனை ஐயமுற்றால்‌ நம்மைவிட்டு போய்விடுவன்‌. அப்படிச்‌ செய்வது ராஜநீதியல்ல. 
இவன்‌ வார்த்தை சொல்லும்போது ஒரு: போதும்‌ தீய கருத்து தென்படவில்லை. இவன்‌ முகம்‌ 
தெளிந்துள்ளது. இவன்‌ நிர்த்தோஷன்‌; ஸ்வீகார்யன்‌' என்று இவ்விதமாக தன்‌ பக்ஷத்தை 
ஸித்தாந்தித்து ஸர்வஜ்ஞ்னான ராமன்‌ முன்னே நாமும்‌ சில அதிக ப்ரஸங்கம்‌ செய்ததாக 
நினைக்கக்கூடாது என்று, யதா மக்தி மயோக்தம்‌ து ராக்ஷஸஸ்ய ஆர்ஜவம்‌ ப்ரதி | 
ப்ரமாணம்‌ த்வம்ஹி ஸர்வஸ்ய ஸ்ருத்வா பு _த,தி,மதாம்‌ வர || அடியேனுக்கு தோன்றினவளவு 
விண்ணப்பம்‌ செய்தேனத்தனை. 'நல்லார்‌ அறிவீர்‌ தீயார்‌ அறிவீர்‌ இவ்வுலகத்து எல்லாமறிவீர்‌' 
என்றபடி தேவரீர்‌ திருவுள்ளத்தின்‌ அகலத்துக்கு இது எங்கே? திருவுள்ளமானபடி செய்தருளீர்‌ 
என்று கலைக்கட்ட; 
இப்படி ஸர்வலோகத்துக்கும்‌ உயிரளிக்கும்‌ வாயுவின்‌ மகனான அநுமன்‌ வார்த்தையைக்‌ 
கேட்டு உயிர்‌ தரித்த பெருமாள்‌ தம்‌ திருவுள்ளத்தில்‌ கிடந்தது அருளிச்செய்ய நினைத்து நாமும்‌ 
சில வார்த்தை சொல்ல நினைக்கிறோம்‌; முதலிகள்‌ இதைக்‌ கேட்கவேணும்‌' என்று நீர்மையால்‌ 
அபேக்ஷித்து 'மித்ரப ஈவேன ஸம்ப்ராப்தம்‌' என்கிற ங்லோகத்தாலே 'ஸதோஷனாகிலும்‌ 
நீர்தோஷனாகிலும்‌ ரணாக்தனானவனை ஒரு காலும்‌ விடுவதில்லை என்றும்‌, 'ஸக்ருதேவ 
ப்ரபந்நாய' என்கிற ங்லோகத்தாலே - மித்ரபாவேன ஸம்ப்ராப்தன்‌ ஸதோஷனேயாகிலும்‌ 
தஸ்யாநு பந்த £: பாப்மாந, ஸர்வே நல்யந்தி தத்க்ஷணாத்‌' - ப்ரபந்நனானபோதே 
நிர்த்தோஷன்‌; இப்படி ப்ரபந்நனாய்‌ நீர்த்தோஷனானவனுக்கு உம்மாலும்‌ என்னாலும்‌ 
பிறராலும்‌ எல்லோராலும்‌ வரும்‌ பயங்களை போக்கக்கடவேன்‌' என்று ஸ்வஸித்தாந்தத்தை 
யரூளிச்செய்கிறார்‌. 'மித்ரபாவேந' எனும்‌ ம்லோகத்தாலே அனைத்துயிரும்‌ உயிர்‌ தரிக்க 
ஹேதுபூதமான தன்‌ ப்ரக்ருதியை வெளியிடுகிறார்‌. 'ஸக்ருதேவ' எனும்‌ ங்லோகத்தாலே தன்‌ 
தன்மைக்குத்‌ தக்க ப்ரதிஜ்ஞையைப்‌ பண்ணுகிறார்‌. 
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அஹமஸ்மி அபராதாநாம்‌ ஆலயோ வடக அக தீ: | த்வமேவ உபாயபூ,தோ 
மே ப, வேதீ ப்ரார்த்த நாமதி: மரணாக தீ ॥ (நான்‌ குற்றங்களுக்கோர்‌ இருப்பிடம்‌; 
கைம்முதலற்றவன்‌; கதியற்றவன்‌; நீயே உபாயமாயாவாக' என்று ப்ரார்த்திக்கும்‌ புத்தியே 
சரணாகதி) என்று சாஸ்த்ரங்களில்‌ சரணாகதி லக்ஷணம்‌ சொல்லப்படுகிறது. இந்த சரணாகதீ 
லக்ஷணம்‌ விபீஷண சரணாகதியில்‌ உண்டோ எனில்‌ - லக்ஷணம்‌ நன்றாக உண்டு. ராவணோ 
நாம்‌ துர்வ்ருத்தோ ராக்ஷஸோ ராக்ஷஸேங்வர: ! தஸ்யாஹமநுஜோ ப்‌ ராதா விப்‌, ஷண 
இதீ ஸ்‌ருத: || ராவணன்‌ எனும்‌ தீய நடத்தையுள்ள அரக்கர்‌ தலைவனின்‌ தம்பி விபீஷணன்‌ 
நான்‌. விபீஷணன்‌ (மிகப்‌ பயங்கரன்‌ என்று பெயர்‌ பெறும்படி ஸ்வயமார்ஜிதமாயும்‌, ராவண 
ஸம்பந்தத்தாலும்‌ தனக்குண்டான தே, ஈஷ பூ. யஸ்தையைச்‌ சொன்னபடியாலே - நான்‌ 
குற்றங்களுக்கோர்‌ இருப்பிடம்‌ என்ற பொருள்‌ சொல்லுகிறது. யுத்தத்தில்‌ ஸஹாயத்துக்காக 
பெருமாளால்‌ அழைத்துவரப்பட்டவனோ? இல்லையே. ராஜ்யம்‌ ப்ரார்த்தயமாநஸ்ச 
புத்தி பூர்வமிஹாக_த: என்று தான்‌ ராஜ்யம்‌ வேண்டியவனாய்‌ இங்குத்தைக்‌கொரு 
உபகாரமில்லாமையாலே :அகிஞ்சந' - கைம்முதலற்றவன்‌ எனும்‌ அர்த்தம்‌ சொல்லுகிறது. 
த்வாம்‌ து திக்‌ குலபாம்ஸநம்‌' என்று ப்‌ ராதாவான ராவண கோஷ்டிக்கு அநர்ஹனாய்‌ 
(ஆகாதவனாயிப்‌ போனபடியாலே “அநந்ய கதித்வம்‌' சொல்லுகிறது. ராகவம்‌ மரணம்‌ கத: 
்‌ என்று பெருமாளையே உபாயமாகப்‌ பற்றினபடியாலே “த்வமேவ உபாய பூ,தோ மே பவேதி 
ப்ரார்த்தநாமதி: மரணாகதீ' எனும்‌ அர்த்தம்‌ சொல்லுகிறது. ஆகையாலே, லக்ஷணம்‌ புஷ்கலம்‌. 
மஹாபாரதத்திலே, ஸர்வத ர்மாந்‌ பரித்யஜ்ய மாமேகம்‌ சரணம்‌ வ்ரஜ | அஹம்‌ 
த்வா ஸர்வ பாபேப்யோ .மோக்ஷயிஷ்யாமி மாம்ச: || என்ற க்ருஷ்ண சரம ஸ்லோகம்‌ 
போலே, ஸ்ரீராமாயணத்திலே 'மித்ரப ஈவேந' 'ஸக்ருதே_வ ப்ரபந்நாய' எனும்‌ இவ்விரண்டு 
ங்லோகங்களும்‌ சரம ங்லோகம்‌ என்று வழங்கப்படுகின்றன. ஸர்க்க_ மத்யத்தீலுள்ள இந்த 
ய்லோகங்கள்‌ சரம ங்லோகங்கள்‌ என்று திருநாமம்‌ பெற்றது ஏணெனில்‌-ஸ்ரீக்ருஷ்ண சரம 
ங்லோகத்திலே, கர்மம்‌, ஜ்ஞாநம்‌, பக்தி முதலான உபாயங்களை பரக்க உபதேசித்து பின்‌ 
அநுஷ்டிக்க எளிதான ஸ்வரூபாநுரூபமான சரமோபாயமாம்‌ ப்ரபத்தியை விதிக்கையாலே சரம 
ங்லோகமாகிறது. ய்ரீராமசரம ங்லோகமாகிற இங்கும்‌ அங்கத சரப ப்ரப்‌ ருதீகள்‌ விபீஷணனை 
ஸ்வீகரிக்கலாகாதென்று சிலபல ஹேதுக்களைச்‌ சொல்ல, அவையாவற்றையும்‌ பூர்வபக்ஷமாக்கி, 
பெருமாள்‌ முடிவாக ஸித்தாந்தம்‌ செய்த ங்லோகமாகையால்‌ இது சரம ங்லோகமாகிறது. 


அங்கு ஸ்ரீக்ருஷ்ண சரமத்தினும்‌ ராஜ்யமிழந்து கிடந்த அர்ஜுனனை ராஜ்யம்‌ 
பெறச்‌ செய்தது. இங்கும்‌ ராஜ்யமிழந்த விபீஷணனை ராஜ்யம்‌ பெறச்செய்கிறது. அங்கு 
ஸேனைக்கு நடுவே நீன்று சொன்ன வார்த்தை. இங்கும்‌ வானர ஸேனைக்கு நடுவே நீன்று 
சொல்கிற வார்த்தை. அங்கு மாசை: என்று அர்ஜுனனுடைய சோக நிவ்ருத்திக்காக சொன்ன 
வார்த்தை. இங்கும்‌ முதலிகள்‌ சொன்ன வார்த்தைகளைக்‌ கேட்டு விபீஷணனுக்குண்டான 
சோக நீவ்ருத்தீக்காகச்‌ சொல்லுகிற வார்த்தை. அங்கும்‌ ஒரு கே பால வாக்யம்‌ - இடையனின்‌ 
வார்த்தை. இங்கும்‌ ஒரு கே £பால இத்த்யம்‌ - பூ, மிபாலனின்‌ வார்த்தை. கே மயப்தம்‌ 
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பூ, மிவாசி. அங்கு “எனக்கு எது நன்மை என்று நினைக்கிறாயோ, அதை எனக்குச்‌ சொல்லு 
என்று ய்ரேயோர்த்தி , அபே க்ஷிக்க சொன்ன வார்த்தை. இங்கும்‌, “என்‌ நன்மையை விரும்பும்‌ 
உங்களால்‌ கேட்கப்படவேணும்‌' என்று ஙரேயோர்த்திகள்‌ கேட்கச்‌ சொல்லுகிற வார்த்தை, 


ஸீக்ருஷ்ண சரம ங்லோகத்திற்கும்‌ ஸ்ரீராம சரம ங்லோகத்திற்கும்‌ வாசியுண்டு, 
அங்கு ங்ரோதாவான அர்ஜுனனுக்கு தேரில்நின்று மேலைச்‌ சொன்ன வார்த்தை. இங்கு 
நீலத்திலேயிருந்து ப்ரதிஷ்டி தராய்‌ சொல்லுகிற வார்த்தை. அங்கு 'மாம்‌ வ்ரஜ என்னைப்‌ 
பற்று என்று மரண்யனான தான்‌ ஆசைப்பட்டபடியை சொல்லிற்று. அர்ஜுனன்‌ பற்றியதும்‌, 
பற்றாததும்‌ தெரியவில்லை. இங்கு 'ஸம்ப்ராப்தம்‌' என்று எதிரி உடன்பட்டு பற்றினபடி 
சொல்லுகிறது. அங்கு 'தர்மாந்‌ பரித்யஜ்ய' என்று தர்மத்யாகத்தை சொல்லிற்று. இங்கு 
'பரித்யக்தா மயா லங்கா மித்ராணிச த. நாநீச' என்று த ர்மித்யாகம்‌ பண்ணுகிறது. தர்மங்கள்‌ 
உடைய வஸ்துக்களையே தர்மிகளையே விபீஷணன்‌ விட்டு வந்ததைச்‌ சொல்கிறது. அங்கு 
'ஷோட_ற ஸ்த்ரீ ஸஹஸ்ராணி பல மனைவிகளைக்‌ கொண்டவன்‌ என்று ப _ஹுதார 
பரிக்‌ ரஹம்‌ பண்ணினவன்‌ வார்த்தை. இங்கு 'ந ராம: பர த £ராம்ற்ச சகூருர்ப்‌ யாம்‌ அபி 
பங்யதி' பிறர்‌ மனைவியரை கண்ணைடுத்தும்‌ பாரான்‌ ராமன்‌ என்றபடி ஏகத_ ஈர வ்ரதன்‌ 
வார்த்தை. அங்கு, 'கருமலர்க்கூந்தல்‌ ஒருத்தி தன்னைக்‌ கடைக்கணித்து, ஆங்கே ஒருத்தி 
தன்பால்‌ மருவி மனம்வைத்து மற்றொருத்திக்கு உரைத்து, ஒரு பேதைக்குப்‌ பொய்குறித்துப்‌ 
புரிகுழல்‌ மங்கை ஒருத்தி தன்னைப்‌ புணர்தி, அவளுக்கும்‌ மெய்யனல்லை மறுதீறுத்தாய்‌ 
உன்வளர்த்தியூடே வளர்கின்றதால்‌ உன்தன்‌ மாயம்‌ தானே - நீ ஒருவர்க்கும்‌ மெய்யனல்லை 
என்றபடி பொய்யனான க்ருஷ்ணன்‌ வார்த்தை. இங்கு (ராமோ தவிர்‌ நாபி, ப ஈஷதே' ராமன்‌ 
வாக்கில்‌ இரண்டூ பேச்சு வாராது; ஒன்றேயுரைப்பான்‌: ஒரு சொல்லே சொல்வான்‌ 
ஸத்யனான ராமன்‌ வார்த்தை. அங்கு, கையும்‌ உழவுகோலுமான ஸாரதி வாக்யம்‌. 
கையும்‌ வில்லுமான த. ஈஸரதீ வாக்யம்‌. அங்கு தேர்ப்பாகன்‌ வார்த்தை. இங்கு தாய 


என்கிற 
இங்கு 
ரதீ பத்து 


ர்ஜுனனை ரக்ஷித்தபடியை சொல்லிற்று. ப்ரதிபந்தகர்‌ 
உணடாயிருக்கச்‌ செய்தேயும்‌ விபீஷணனை ரக்ஷித்தபடி சொல்லுகிறது இங்கு. 


உ ர்க்‌ ல வராரு க டை ஆ ௮. உகணவைணைஉஊட்‌ ௨ 


இப்படி தோஷமுள்ளவனாகிலும்‌ உம்மை எல்லாவுறவுமாக நினைத்து 
சரணமடைந்தாலன்றோ நீர்‌ ரக்ஷிக்க வேண்டியது என்ன, மித்ர ப ாவேந ஸம்ப்ராப்தம்‌ 
- நண்பனின்‌ தன்மையோடு வந்தடைந்தவனை. கூடப்‌ பிறந்த ராவணனையும்‌ விட்டூ 
நம்மையே ப அந்து, வாக வந்து பற்றிநிற்கிற நிலை கண்டீரே! 


மித்ரப ஈவேந ஸம்ப்ராப்தம்‌ - ந து மத்ரு ப ;ீூவேந - நண்பனின்‌ தன்மையோடு 
வந்தானேயாழிய, எதீரியின்‌ தன்மையோடு வரவில்லைகிடீர்‌. நம்‌ தோழர்‌ சுக்ரீவ மஹாராஜர்‌ 
'யத்ரு' என்று தவறாகச்‌ சொன்னார்‌, இவன்‌ மித்ரனாகவே வந்தான்‌ காணும்‌. மித்ரப ஈவேந 
ஸம்ப்ராப்தம்‌ - ஒற்றனாய்‌ வந்தானல்ல; மித்ரனாய்‌ வந்தான்‌. 


மித்ரப £வேந ஸம்ப்ராப்தம்‌ - *மிதாத்‌ த்ராயத இதி மித்ரம்‌' ஒருவன்‌ செய்த உபகாரத்தை 
அளவிட்டு அதற்கு ஸமமான ப்ரத்யுபகாரம்‌ பண்ணுபவன்‌ மித்ரன்‌. இப்பொருள்‌ இங்கு 
பொருந்தாது. ஏனெனில்‌ பெருமாள்‌, தாடகா தாடகேய விராத கரதூஷண கபந்த 
ப்ரப்‌ ருதீகளைக்‌ கொன்று கூறையாடி ப்ராதிகூல்யம்‌ பண்ணினாரேயாழிய, ஒரு உபகாரம்‌ 
பண்ணாமையாலே, அரக்கனான விபீஷணன்‌ ப்ரத்யபகாரம்‌ பண்ண வேண்டியதில்லை. 
ஆகையால்‌ இவ்வகையில்‌ அவன்‌ மித்திரனாகமாட்டான்‌. அவன்‌ செய்த உதவிகளுக்கு 
உபகரிப்பதன்‌ மூலம்‌ 'மித்ர' மப்தத்திற்கு பெருமாள்‌ பபாருளாகலாமே என்னில்‌, அவன்‌ செய்த 
உபகாரத்துக்கு ப்ரத்யுபகாரமாக பெருமாள்‌ உபய விபூதியையும்‌ தன்னையும்‌ கொடுத்தாலும்‌ 
அதை தகுந்த ப்ரத்யுபகாரமாக பெருமாள்‌ திருவுள்ளம்‌ கொள்ளாது. ஆக, அவனுதவிக்குத்‌ 
தக்க ப்ரத்யுதவி பபருமாளாலும்‌ செய்ய முடியாதாகையால்‌, பெருமாளும்‌ மித்ர ஸப்தத்தீற்கு 
பொருளாக முடியாது. இப்படியாக, மித்ரபாவம்‌ இவனுக்கு எப்படி ஒட்டும்‌ என்னில்‌, மித்ர 
மப்தத்திற்கு லோக ப்ரஸித்தமான பொருள்‌ 'பர ஸம்ருத்‌_தி, ஸஹமான சித்த பரிகர்மம்‌'. 
அதாவது மற்றவனுடைய பெருமையைப்‌ பொறுக்கும்படியான நெஞ்சின்‌ உயர்நிலை. 
இந்நிலை விபீஷணனிடம்‌ உள்ளது. ஆக, அரக்கர்களை சென்று கொன்று வென்றி கொண்ட 
இத்தனைப்‌ பெருமைகளைக்‌ கண்டும்‌ பொறாமை கொள்ளாது இசைந்தீருக்கிற இதுதான்‌ 
காணும்‌-மித்ரபாவம்‌ என்கிறார்‌. 


மித்ரபாவேந ஸம்ப்ராப்தம்‌ - மித்ரமாவது விங்வஸநீய ஸ்தலம்‌. நம்பிக்கைக்குரிய 
பாத்ரம்‌. தன்‌ தாழ்வை முன்னிட்டுக்‌ “கொண்டு, 'ராகவம்‌ சரணம்‌ கத என்கையாலே இவன்‌ 
நம்பிக்கைக்குரியவன்‌. வஞ்சிப்ப்வர்களும்‌ இப்படிச்‌ சொல்வதுண்டேலயனில்‌, மித்ரபாவேந 
ஸம்ப்ராப்தம்‌ - நமக்கு அவீன்‌ மித்ரனின்‌ தன்மையோடு வரவேண்டும்‌ என்று அவமிய 
மில்லைகிடீர்‌. நண்பனின்‌ வேஷத்தோட௫ வந்தாலும்‌ போதும்‌. ராவணனின்‌ தம்பியாய்‌ 
செருக்கி, மித்ரவேஷத்தோடு அதற்குரிய கோலங்களை எழுதியணிந்து கொண்டு வந்தாலும்‌, 
அது கொண்டே இவனைக்‌ கைவிடேன்‌. மித்ரபாவேந ஸம்ப்ராப்தம்‌ - உண்மையில்‌ 
ஸ்நேஹமில்லையாகிலும்‌, 'ராஜ்ய காங்க்£ ராஜ்யத்தை விரும்பிய விபீஷணன்‌ என்றபடி 


ஒரு ப்ரயோஜநத்தையிட்டு இந்த சேஷ்டை செய்திருந்தாலும்‌ சரி என்கிறார்‌. மித்ரபாவேந 
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ஸம்ப்ராப்தம்‌ - ராஜ்யத்தை விரும்பி வந்தவனல்லன்‌ இவன்‌. 'பரித்யக்தா மயா லங்கா 
மித்ராணிச த நாநீச ப வத்‌ கதம்‌ மே ராஜ்யஞ்ச ஜீவிதஞ்ச ஸுகாநிச' என்று எல்லா 
பற்றுகளையும்‌ விட்டு நாமே உத்தேங்யம்‌ எனும்‌ நினைவோடே வந்தான்‌ காணும்‌. 
மித்ரபாவேந ஸம்ப்ராப்தம்‌ - தான்‌ மட்டும்‌ வருகையின்றிக்கே தன்‌ நண்பர்கள்‌ 
நாலுபேரோடே வந்தான்‌ கிடீர்‌. ஒற்றனாய்‌ வந்தால்‌ இது கூடாதிறே. மித்ரபாவேந ஸம்ப்ராப்தம்‌ 
'நீயிருந்த குடலிலே நான்‌ இருந்ததாலும்‌, நீ கெளரவ்யனாகையாலும்‌, நீ வாய்க்கு 
தோன்றியதல்லாம்‌ சொல்லலாம்‌; நான்‌ இதுக்கு வெறுக்கிலேன்‌. நீதார்மிகனல்லாமையாலே, 
எனக்குச்‌ சேராமையாலே போகிறேனத்தனை என்றும்‌ 'ஸ்வஸ்தீதே அஸ்து உனக்கு 
மங்களமுண்டாகட்டும்‌ என்றும்‌ இனிமையோடே வந்தான்‌ காணும்‌. 
ராகவம்‌ சரணம்‌ க_த: ராகவனை சரணடைந்தேன்‌ என்றான்‌ விபீஷணன்‌. இதற்கேற்ப 
'ஸரணாக த ப £வேந' என்னாதே 'மித்ரப ஈவேந' என்பானென்‌ என்னில்‌ - பிறரைத்‌ 
தாழவிட்டு தம்மை உயர்த்திப்‌ பேசிக்கொள்ளும்‌ புல்லியர்களைச்‌ சேர்ந்தவரல்லரே பெருமாள்‌. 
ஆகையாலே சரணமடைந்தவனோடு தனக்குள்ள ரக்ஷகத்வ உறவை உயர்த்திப்‌ பேசாமல்‌ 
நட்பென்று தாழ்த்திப்‌ பேசுகிறார்‌. உகந்த தோழன்‌ நீ' என்று வேடனான குஹனையும்‌ 
சொன்ன பெருமாள்‌, ராஜ குலத்தைச்‌ சேர்ந்த தர்மாத்மாவான விபீஷணனைப்‌ பெற்றால்‌ 
விடூுவரோ! இது தன்னை “ஆத்ம ஸ்ம: ஸக._£' என்று வால்மீகி பகவானும்‌, 'மித்ர மெளபயிகம்‌ 
கர்த்தும்‌' என்று பிராட்டியும்‌ அருளிச்செய்தார்கள்‌. 
விபீஷணனுக்கு மித்ரப ஈவம்‌ இருந்து பரயோஜனமன்‌? அவன்‌ லங்கையிலன்றோ 
இருக்கிறது என்ன, ஸம்ப்ராப்தம்‌ - வந்தடைந்தவனை. அக்கண்ணழிவும்‌ தீர்த்தான்‌. 
லங்கையிலிருந்து இங்கு வந்தான்‌ என்கிறார்‌. ஸம்யக்‌ ப்ராப்தம்‌-ஸம்ப்ராப்தம்‌ - விரைவில்‌ 
வந்தான்‌. *ஆஜக £ம முஹுரத்தேந' என்று லங்கைக்கு மேலே கிளம்பக்‌ கண்டோம்‌. 
இக்கரையிலே நீற்கக்‌ கண்டோம்‌. வந்த விரைவு இருந்தபடியன்‌! ஸம்ப்ராப்தம்‌ - 
அக்கரையிலே ரணம்‌ என்று சொல்லியிருந்தால்‌ கஜேந்திரனை ரக்ஷித்தபடியே 
அரைகுலைய தலைகுலைய நாம்‌ செல்ல வேண்டியிருந்திருக்கும்‌. இந்த நாலடியும்‌ 
வந்து நமக்கு உபகரித்தான்‌ காணும்‌. “காணவாராம்‌' 'கூவுதல்‌ வருதல்‌ செய்யாய்‌! 
என்கீறபடியன்றிக்கே நாம்‌ இருந்தவிடத்தீலே தான்‌ வந்தான்‌ காணும்‌. ப 
ஸம்ப்ராப்தம்‌ - “சிற்றஞ்சிறுகாலே வந்து” என்றபடி "போதல்லாப்போதிலே வழியல்லா 
ஆகாய வழியிலே வந்த வரவைக்‌ கண்டீரே என்று நெஞ்சாறல்‌ படுகிறார்‌. ஸம்ப்ராப்தம்‌ - 
நாமிங்கு வருகிறவிடத்தில்‌ ங்ருங்கீபே ரபுர ப ரத்‌ வாஜாங்ரம சித்ரகூட பஞ்சவடி மால்யவத்‌ 
* ஜாம்பவான்‌, 'விபீஷண: அதே காலே ஸம்ப்ராப்த:: ஞிபீஷணன்‌ வரத்தகாத தேமத்திலும்‌, காலத்திலும்‌ 
வந்திருக்கிறான்‌ என்றார்‌. ஸாத்தன்‌ வரும்‌ தேவமோ? இவன்‌ மாத்தனாகில்‌, இராவணன்‌ பிராட்டியை 
பிரித்தவுடன்‌ பெருமாளை ரிங்யமூக மலையிலன்றோ சரணடைந்திருக்கவேணும்‌; அங்ஙனன்றி 
லங்கைக்கருகில்‌ கடற்கரையிலன்றோ வந்திருக்கிறான்‌. மேலும்‌, அகாலே - பகலிலே வரலாயிருக்க, இரவி- 
லே வந்திருக்கிறான்‌. லங்கையை நாம்‌ லனா வந்திருக்கிற இவன்‌ ஐயமுறத்தக்கவனே என்றார்‌. 


ப்ரமுகமான எத்தனை இடத்திலே தங்கித்‌ தாழ்ந்நு வந்தோம்‌? இவன்‌ அப்படியின்றி 
வழியக்‌ ஒரு தங்குதாவடியற ஒரு முஹாரர்த்தத்திலே வந்தபடிகாணும்‌! ஸம்யக்‌ ப்ராப்தம்‌- 
ஸம்ப்ராப்தம்‌. வரும்போது அழகாக : வந்தான்‌ காணும்‌. மைதிலிக்கு தன்‌ பெண்‌ 
அநலையையிட்டு ஆங்வாஸ வசநம்‌ பண்ணியும்‌, ஹநுமானை நலியப்புக தூ,தவதம்‌ 
ஆகாதென்று விலக்கியும்‌, 'ப்ரதீ,யதாம்‌ தரஸரத ய மைதிலீ (தாரத புத்ரனிடம்‌ 
மைதிலியை ஸமர்ப்பிப்பாய) என்று நல்வார்த்தை சொல்லியும்‌ இப்படி ப ஹுமுகமாக 
உபகரித்தே வந்தான்‌. வருகிறவிடத்தீலே கைநீட்டி நம்மை ஸாம்ய புத்தி, 
பண்ணுகையின்றிக்கே 'பாத யோ: ஙரணாந்வேஷீ (திருவடிகளில்‌ வீழ்ந்தான்‌ என்று 
காலைப்பிடித்து தன்னை தாழவிட்டு வந்தான்காணும்‌. 


ஸம்ப்ராப்தம்‌ - எம்மை மால்யவானிலே காக்க வைத்து, புதீதாக கிடைத்த ராஜ்யத்தோடும்‌ 
மனைவியோடும்‌ உம்மைப்போலே வாழ்கிறவனல்லன்கிடீர்‌! “த்யக்த்வா புத்ராம்யச 
தாராம்ங்ச ராகவம்‌ சரணம்‌ ௧_த:' என்று ராஜ்ய தாரங்களை காற்கடை கொண்டு நம்மையே 
பற்றி வந்தான்‌ காணும்‌. ஸம்ப்ராப்தம்‌ - நம்மைப்போலே 'ஒற்றனாய்‌ வந்தானோ? நலிய 
வந்தானோ? நீக்‌ ராஹ்யனோ? அநுக்‌ ராஹ்யனோ? ஸ்வீகார்யனோ? ப_ஹிஷ்கார்பனோ? 
வத்யனோ? அவுத்யனோ? என்று அளப்பது மூகப்பது அன்றிக்கே முதலடியிலே 
த்‌ ௬ட,சித்தனாய்‌ நம்மை விங்வஸித்து வந்தான்‌ காணும்‌. ஸம்ப்ராப்தம்‌ - தாம்‌ ராக்ஷஸனும்‌ 
நாம்‌ க்ஷத்ரியனுமாகவன்றிக்கே, நம்மிலேயாருவனாம்படி ஏகரஸனாய்‌ வந்தான்காணும்‌. 

இப்படி வந்தாலும்‌, ராவணனுடைய தம்பியான பாத, கனான இவனைக்கொல்வதே 
யுக்தம்‌. கொல்லாதொழிந்தாலும்‌, விடவாகிலும்‌ வேண்டாமோ? என்ன, ந த்யஜேயம்‌ 
- கைவிடமாட்டேன்‌. நீர்‌ சொல்லுகிற வார்த்தையை கைவிடுவேனேஎயாழிய, இவனை 
எயாருகாலும்‌ கைவிடேன்‌. ந த்யஜேயம்‌ - தோழரான நீர்‌ ஆற்றாமையோடு சொல்வதைப்‌ 
பார்த்து இவனை கைவிட நினைத்தாலும்‌ கைவிடூவதற்கு நமக்கு சக்தியில்லைகிடீர்‌. “இனி 
நான்‌ போகலொட்டேன்‌' 'கிருவாணை நீன்‌ஆணை கண்டாய்‌! 'அமர அழும்பத்துழாவி 
என்னாவி அமரத்தழுவிற்று இனி அகலுமோ' என்று இவன்‌ பற்றின உறுதியைப்‌ பார்த்தால்‌ 
நம்மால்‌ விடப்போகாதுகாண்‌. இவனைவிட்டால்‌ நம்‌ உயிர்‌ தரிக்கமாட்டாதுகாண்‌. 


இப்படி இவனை விடமுடியாதாகில்‌ மற்றவர்களை விடும்படி வருமே? இது 
ஆங்ரிதாக்ஷணமாகுமோயெனில்‌, கத ஞ்சந - எப்படியாகிலும்‌. மற்றவர்களைவிட 
நேர்ந்தாலும்‌ இவனை விட எவாண்ணாதுகிடீர்‌. தேவரீர்‌ திறத்திலே தீங்கு விளைந்தால்‌ 
செய்வதன்‌ என்ன, "அப்யஹம்‌ ஜீவிதம்‌ ஐஹ்யாம்‌' என்றபடி இவனை கைக்கொள்வதற்கு 
என்‌ உயிரை விலையாகக்‌ கொடுக்க வேண்டியிருந்தாலும்‌ அவனை விடோம்‌. 'ந ஜீவேயம்‌ 
* அப்யஹம்‌ ஜீவிதம்‌ ஐஹ்யாம்‌ த்வாம்‌ வா ஸீதே ஸலக்ஷ்மணாம்‌ | ந து ப்ரதிஜ்ஞாம்‌ ஸம்ஸ்ருத்ய 
ப்‌ ராஹ்மணேப்‌,யோ வியேஷத: || - ரா.ஆ.10.19 தே நான்‌ என்‌ உயிரையும்‌, லக்ஷமண்னோடுகூட 
உன்னையும்‌ விடுவேனேஎபாழிய, செய்த ப்ரதிஜ்ஞையை அதிலும்‌ வியேஷமாக (இடியாரின்‌ விரோதிகளைக்‌ 
கொல்வதாகி ப்ராஹ்மணர்களுக்குச்‌ செய்த ப்ரதிஜ்ஞையை விடமாட்டேன்‌.) 
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க்ஷணமபி விநாதாம்‌ அஸிதேக்ஷணாம்‌' கறுத்த கண்களையுடைய பிராட்டியைவிட்டு ஒரு 
கணமும்‌ வாழேன்‌ என்கிற உயிரிலுமினிய பிராட்டியை யிழக்கநேரில்‌ செய்வதென்‌ என்ன, 
'த்வாம்‌ வா ஸீதே' என்கிறபடியே உயிரினும்‌ சிறந்தவள்‌ எனப்பட்ட ரணை படனும்‌ இவனை 
விடோம்‌, “அத்‌ யைவாஹம்‌ க மிஷ்யாமி லக்ஷ்மணேந ௧_தாம்‌ க_திம்‌' டப றை 
அடியொற்றி நான்‌ இன்றே மேல்‌ வீடு செல்வேன்‌ என்றிறே இளையபெருமாள்‌ பகல்‌ தேவ 
திருவுள்ளம்‌ இருப்பது! அவருக்கு தீங்கு விளைந்தால்‌ செய்வதென்‌ என்ன, 'ஸ லக்ஷ்மணாம்‌' 
- அந்தப்புரத்தை விடப்பார்த்தால்‌, அந்த:புர பரிகரத்தையாழியவோ? வநவாஸ ப_ந்து வான 
லக்ஷமணணனைவிடிலும்‌, இவனை விடோம்‌. “த்வயி கிஞ்சித்‌ ஸமாபந்நே கிம்‌ கார்யம்‌ ஸீதயா மம 
சுக்ரீவ மஹாராஜரே! உமக்கு ஓர்‌ அவமானம்வரில்‌ சீதையைப்‌ பெற்று எனக்குப்‌ பயன்‌ என்‌ 
என்றிறே என்னளவில்‌ தேவரீர்‌ இருப்பது! அப்படி தேவரீரை பற்றியிருக்கிற அடியேனுக்கு ஒரு 
தீங்குவரில்‌ செய்வதென்‌? என்ன - அப்படி மைதிலியை விட்டுப்‌ பற்றும்படியான உம்மையும்‌ 
விடுவேன்‌. இவனை விடமாட்டேன்‌. 


அதென்‌? யரணாகதனை விடமாட்டேன்‌ என்றிறே தேவரீர்‌ அருளிச்செய்கிறது. நான்‌ 
முன்பு செய்த மரணாகதியிலே பாம்பு செத்துக்கிடக்கிறதோ நீஷ்ப_லமாவதற்கு என்ன 
- அன்றீன்ற கன்றுக்காக முன்னீன்ற கன்றைக்‌ கொம்பிலும்‌ குளம்பிலும்‌ கொள்ளும்‌ 
பசுவைப்போலே, ஏற்கனவே ராஜ்யம்‌, மனைவி முதலான பலனைப்பெற்ற உம்மைவிட்டு, 
பால்‌ பாயப்பாயப்‌ பிறந்த கன்று போலே இன்று சரணமடைந்த இவனை விடேன்‌. 


நாம்‌ இவனுடைய ராஜதானியிலே செல்லாதிருக்க, தானே நம்‌ பாளையத்திலே முத்தீம்பு 
செய்யவந்தான்‌. இந்த தேோஷது.ஷ்டனை விடக்காணும்‌ அடுப்பது? என்ன - தேரஷோ 
யத்‌_யபி - குற்றமிருப்பினும்‌. *மித்ரபாவேந ஸம்ப்ராப்தம்‌: என்று முதலடியிலே அவன்‌ 
நீர்தோஷன்‌ என்பதை உபதேயித்தோம்‌. அதொன்றும்‌ செவியில்‌ கொள்ளாதே ஸதோஷன்‌ 
என்றே ப்ரதீபத்தியாகில்‌, நீங்கள்‌ சொன்னவளவே யன்றிக்கே இன்னமும்‌ சில தோஷங்கள்‌ 
உண்டாகிலும்‌ கைவிடோம்‌. 


யத்யபி தோஷ - ஆராய்ந்தால்‌ உங்கள்‌ நெஞ்சுக்கே நன்கு புரியும்‌ இவன்‌ நீர்தோஷன்‌ 
என்று. அப்படி ஸ்புரிக்காவிடிலும்‌, இவன்‌ ஸதோஷனாயினும்‌, அதுவே சரணமடையும்‌ 
அதிகாரிக்கு விசேஷணமாகிறதிறே. “அஹமஸ்மி அபராத ஈநாம்‌ ஆலயோ அகிஞ்சநோ 
அக. தீ: த்வமேவ உபாயபூ தோ மே ப வ என்றும்‌ ந தர்ம நீஷ்டே ஈஸ்மி 
ப்ரபத்யே' என்றும்‌ ரணாகதனுடைய தோஷம்‌ அவனுக்கு அதிகாரி வி 
சாஸ்த்ரம்‌ சொல்லிற்றிறே ஒரு தர்மியை கைக்கொள்ளும்போது த 
கைக்கொள்வது? தோஷமே நீரூபகமாய்‌ 
விட்டுக்கொள்ள முடியுமோ? 


வ்‌ யரணம்‌ 
சேஷணம்‌ என்று 
மத்தை விட்டோ 
இருப்பவனைக்‌ கொள்ளும்போது, தோஷத்தை 


, தோஷோ 03 - தோஷமுண்டானால்‌, அது நமக்கு ப்ரீதி பாத்ரமாய்‌ இருப்பானுடைய 
தோஷமிறே. கன்றின்‌ வழுவை தாய உகக்குமே: காமிநீ தோஷம்‌ காமுகன்‌ உகப்பனே. 
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பட்ட த்மாது தோஷம்‌ நாம்‌ ஆசைப்பட்டிருப்பஎதொன்றுகாண்‌. தோஷோயத்யபி - ஒளபாதி ,௧ 
பந்த முள்ளவிடத்திலே ப்ரஜை செய்த குற்றத்தை தகப்பனும்‌, பார்யா செய்த குற்றத்தை 
பாததாவும்‌ பொறுக்கிறார்களன்றோ. அவ்வளவுகூடப்பொறாதோ இயற்கையுறவுடைய 
இவனுடைய தோஷம்‌? தோஷோயத்யபி தஸ்ய - ஒரு குணவானை ரக்ஷித்தோமாகில்‌ 
ரக்ஷணம்‌ குணத்திற்கு விலையாய்ப்போம்‌. ஒரு குற்றவாளனை ரக்ஷித்தோம்‌ என்று பெயர்‌ 
பெறுவதீறே பெறாப்பேறு. 


தஸ்ய தோஷோ யத்யபி - அவன்‌ நினைத்து வந்தபடியே வேவு பார்த்துப்‌ போகட்டூமே. 
அதனால்‌ நமக்கென்ன ஹாநி? நம்மைக்‌ கொல்ல வந்தால்‌ கொன்று போகட்டுமே. ஹரி 
ப்ராணாந்‌ பரித்யஜ்ய, ரக்ஷிதவ்ய க்ருதாத்மநா' சரணமடைந்த எதிரியை உயிரை விட்டாவது 
காப்பாற்ற வேண்டும்‌ என்றபடி உயிரைக்‌ கொடுத்து சரணாகத ரக்ஷணம்‌ பண்ணினோம்‌ 
என்று நாம்‌ பேர்‌ படைப்பதுகாண்‌. நம்மையழிய மாறி நாம்‌ மரணாகத ரக்ஷணம்‌ செய்வோம்‌. 
தோஷமிருந்தால்‌ அது அவனுக்கு குற்றமாகிறது; ரக்ஷித்த நமக்கு குற்றமில்லையே! 
மேலே, தன்‌ மரத்தையண்டின வேடனை உயிரைவிட்டூ ரக்ஷித்த “புறாவின்‌ கதையை 
சொல்லப்போகிறார்‌ ஆகையாலே இந்தப்‌ பொருளே உசிதம்‌ என்று பட்டர்‌ அருளிச்செய்வர்‌. 
தமையன்‌ படையில்‌ ஒன்றும்‌ சேதமாகாமல்‌, ராஜதானி கட்டுக்குலையாமல்‌, உடம்பில்‌ 
வடுபடாமல்‌, தமையனது விரோதியை அழித்தான்‌ என்று அவன்‌ பேர்‌ பெற்றுப்‌ போகட்டுமே. 
நாம்‌ உயிரை விட்டாலும்‌ அவன்‌ பெருமை பெற்றால்‌ சரி. 


க ப பப்ப ப்பட்ட ப்ப பட்ட்ட்ட பட்ட்ட்ட்ட ப வய பலபட டடம 
*பெருமாள்‌ கூறிய புறா கதை: பெருமழையில்‌ வேடனொருவன்‌ ஒரு மரத்தினடியில்‌ ஒதுங்க, 
அம்மரத்திலிருந்த இரண்டு புறாக்களில்‌ பெண்‌ புறாவை அம்பெய்து வீழ்த்தி நெருப்பிலிட்டு உண்டும்‌ பசி 
ஆறாதிருக்கக்‌ கண்ட ஆண்‌ புறா, தானிருந்த மரத்தினடியில்‌ ஒதுங்கினவன்‌ என்பதுவே காரணமாக தானும்‌ 
நெருப்பில்‌ வீழ்ந்து வேடனுக்கு உணவானது. 'தோஷோ யத்யபி தஸ்ய ஸ்யாத்‌' குற்றமுள்ளவனாயினும்‌ 
நான்‌ ஏற்றுக்‌ கொள்வேன்‌ என்று நான்‌ சொல்வதை ஏற்கனவே ஒரு புறா தன்‌ செயலால்‌ காட்டிவிட்டது. 
அது தன்‌ உயிரையும்‌ விட்டிறே வேடனைக்‌ காப்பாற்றியது! நாம்‌ அப்படிச்‌ செய்திலோமே? என்று பெருமாள்‌ 
திருவுள்ளம்‌ புண்பட்டது. (வேடன்‌, புறா தன்னைக்‌ காக்கும்‌ என்று மரத்தினடியில்‌ ஒதுங்கவில்லை. புறாவின்‌ 
இரக்கத்தினால்‌ காப்பாற்றப்பட்டான்‌. அதேபோல்‌ நாம்‌ செய்யும்‌ சரணாகதி ப_லத்தோடே கூட்டூவிக்குமோ 
கூட்டுவிக்காதோ; சரண்யன்‌ இரக்கம்‌ நம்மை நிற்சயம்‌ காப்பாற்றக்‌ கூடியது 

தண்டுழாய்‌ நமக்கன்றி நல்கான்‌' (திருவாய்‌. ... 6.8.6) என்றவிடத்து ஈட்டில்‌ ஒரு ஐதிஹ்யம்‌. 
“அருளாளப்பெருமாள்‌ எம்பெருமானாருடைய அந்திமதயையிலே 'தேவரீர்‌ திருவுள்ளத்தில்‌ ஓடுகிறதென்‌?" 
என்று சில ஸ்ரீவைஷ்ணவர்கள்‌ கேட்க, ஒரு பக்ஷி பெருமாளுடைய திருவுள்ளத்தைப்‌ புண்படுத்தியபடிஎயன்‌! 
என்று கிடந்தேன்‌' என்றார்‌ . தேஹாத்ம விவேகம்‌ பண்ணமாட்டாத ஒரு தீர்யக்‌ சடக்கென சரணாகத . 
ரக்ஷணம்‌ பண்ணிப்பெருமை பெற்றுப்போயிற்று; அவ்விவேகமுள்ள நாம்‌ சேதனனான வாசிக்கேற்றமாக . 
ஸ்ரீவிபீஷணாழ்வானை உடனே கைக்கொள்ளாது அல்பம்‌ தாமஸித்தோமே என்று பெருமாள்‌ திருவுள்ளம்‌ 
புண்பட்டிருந்தது என்பதை நினைக்குங்கால்‌, சரணாகதரான நாம்‌ ஸர்வேங்வரனுடைய குணாதிக்யத்தால்‌ 
பரமபதமடைவதில்‌ ஐயமில்லை என்று நீர்ப்பரனாய்க்‌ கிடந்தேன்‌ என்றபடி. (குரெளபதிக்கு மஹா ஸதஸ்ஸிலே 
_ மாநபங்கம்‌ நேராதபடி ரக்ஷித்துப்போந்த கண்ணபிரானும்‌, 'கோவிந்தே_தீ யத _ாக்ரந்த த்‌ க்ருஷ்ணாமாம்‌ 
தூ_ரவாஸிநம்‌' என்றபடி நம்‌ பேரைச்‌ சொல்லிக்‌ கூப்பிட்டவளுக்கு முகங்காட்டப்‌ பெற்றிலோமே என்று 
இழவுபட்டிருந்தானிறே) 
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தோஷோ யத்யபி ஸ்யாத்‌ தஸ்ய - 'து,ராசாரோ$பி ஸர்வாஸீ க்ருதக்‌ நோ நாஸ்திக: 
_ புரா | ஸமாங்ரயேத்‌ ஆதி தேவம்‌ ங்ரத்த யா மரணம்‌ யதி, | நிர்த்தேஷம்‌ வித்‌ தி, தம்‌ 
ஐந்தும்‌' (துர்நடத்தை உடையவனாயினும்‌, அனைத்தையும்‌ உண்பவனாயினும்‌, செய்நன்றி 
கொன்றவனாயினும்‌, நாஸ்திகநாயினும்‌, ஆதிதேவனை ல்ரத்தையோடு சரணடைந்தானாகில்‌, 
பரமாத்மாவின்‌ மஹிமையாலே அவனைக்‌ குற்றமற்றவன்‌ என்று எண்ணுவாய்‌ என்றும்‌, 
'மனத்தினால்‌ சிந்திக்கப்‌ போய பிழையும்‌ புகுதருவான்‌ நின்றனவும்‌ தீயினில்‌ தூசாகும்‌: 
என்றும்‌ சொல்கிறபடியே முன்பு ஸதோஷனேயாகிலும்‌ மரணாகதனானபோதே அவையாவும்‌ 
நசிந்து நிர்த்தோஷனாய்க்காணுமிருப்பது. 
ஸதோஷனேயாகிலும்‌, விடாதொழிந்தால்‌ ப்ரயோஜனமைன்‌ என்னில்‌, ஸதாமேதத்‌ 
அக.ர்ஹிதம்‌ - நல்லோர்க்கு இது இகழாமைக்குறுப்பு. ஸத்கோஷ்டியில்‌ நம்மைச்‌ “சீச்சி 
என்னாமைக்காக. 'சாது கோட்டியுள்‌ கொள்ளப்படூவார்‌' என்கிறபடியே சரணடைந்த யயாதியை 
ரக்ஷித்த சைப்‌_யன்‌, த்ரிசங்குவை ரக்ஷித்த விங்வாமித்ர கோஷ்டிகட்கு ப_ஹிஷ்ட மன்றிக்கே 
போகிறோம்‌. ஸதாமேதத்‌ ஸ்யாத்‌ - இது ஸத்துக்களான ப ஈக்‌,யவான்களுக்கு 
ஸித்திக்குமேயாழிய, சுக்ரீவ மஹாராஜர்க்கு பரதந்திரனான, அப ஈக்‌_சியவானான எனக்கு 
இப்பருமை கிட்டப்போகீறதோ? ஸதாமேதத்‌ ஸ்யாத்‌ - புறா, வானரம்‌ முதலானதீர்யக்குகளுக்கு 
இப்பெருமை ஸித்திக்குமேயொழிய, மானுஷம்‌ கொண்டாடும்‌ எனக்கு எங்கே வரப்போகிறது. 
அக. ர்ஹிதம்‌ - ஸந்த்யாவந்தனாத்‌_ பண்ணினால்‌ பலமின்றியேபொழிந்தாலும்‌, 
பண்ணாதபோது ப்ரத்யவாயம்‌ உண்டாமாப்போலே, க்ஷத்ரியரான நமக்கு ஆபத்நிவாரணம்‌ 
ஸ்வரூப ப்ரயுக்தம்‌. அது பண்ணாதபோது கர்ஹை பிறக்கும்‌. இது பிறவாமையே ப _லமாகக்‌ 
கொள்வது. இகழ்வின்மையே பயனாகீறது. 


ஆக, இந்த  ங்லோகத்தால்‌ சொல்லப்பட்டதாவது - சரணாகதனுக்கு வேண்டூவது 
சிறிது ஆநுகூல்யமே. இதையே பஹுவாகத்‌ திருவுள்ளம்பற்றி, ந ஸ்மரத்‌ யபகாரணாம்‌ 
மதம்‌ அப்யாத்மவத்தயா | கதஞ்சித்‌ உபகாரேண க்ருதேந ஏகேந துஷ்யதி || எண்ணற்ற 
குற்றங்களையும்‌ இராமன்‌ நினைப்பதில்லை; நல்ல நெஞ்சினன்‌ ஆகையாலே. ஒருவாறு 
யாத்ருசிகமாகச்‌ செய்யப்பட்ட ஓர்‌ உபகாரத்தையும்‌ மிகவும்‌ உகக்கிறான்‌ என்றும்‌, மாம்‌ வ்ரஜ- 
ஸர்வ பாபேப்யோ மோக்ஷயிஷ்யாமி' என்றும்‌, 'மத்‌ பக்தம்‌, நயாமி பரமாம்‌ கதீம்‌' என்றும்‌, 
'சிந்திப்பே அமையும்‌' என்றும்‌ 'எண்ணிலும்‌ வரும்‌' என்றும்‌ இத்யாதிகளில்‌ சொல்லுகிறபடியே 
சரணடைந்தவனுக்கு எவராயினும்‌ எந்தத்‌ தடையிருந்தாலும்‌ எந்நிலையிலும்‌ கைவிடாதே 
தன்னைக்‌ கொடுக்கும்‌ எனும்‌ அர்த்தம்‌ சொல்லுகிறது. 
(வடிவழகு போலேயிறே அவன்‌ வார்த்தையும்‌' 


பெருமாள்‌ 'தோஷோ யத்யபி தஸ்ய ஸ்யாத்‌' - ஆய்ரிதன்‌ பாபத்தோடே வரிலும்‌ அமையும்‌ 
என்றார்‌. ஸ்ரீக்ருஷ்ணன்‌ “ஸர்வ தர்மாந்‌ பரித்யஜ்ய' புண்யத்தை பொகட்டூ வா என்றான்‌. 
ஸ்ரீராம க்ருஷ்ண வசநபராமர்சத்தால்‌ தேறும்‌ பொருள்‌ 'பாபமும்‌ பகவல்‌ லாபத்துக்கு 
தடையன்று, புண்யமும்‌ பகவல்லாப ஹேதுவன்று - அவனே உபாயம்‌' என்பதே. 
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ஸக்ருதே வ ப்ரபந்நாய தவாஸ்மீதிச யாசதே | 
அப யம்‌ ஸர்வ பூதே,ப்யோ த.தரம்‌ யேதத்‌, வ்ரதம்‌ மம ॥ 


வேதஉபப்ரும்ஹணமான ஸ்ரீராமாயணத்தில்‌ இவ்விடத்தில்‌ விளக்கப்படுகிற வேதார்த்தம்‌ 
எது என்னில்‌ - 'தம்‌ ஹ தேவம்‌ ஆத்மபு_த்‌_தி, ப்ரஸாத_ம்‌ முமுக்ஷ£ர்வை ரணமஹம்ப்ரபத்‌_யே' 
என்றும்‌ 'ப்ரயதபாணி: மரணமஹம்‌ ப்ரபத்யே ஸ்வஸ்தி ஸம்ப ஈதே ஷு அபயம்‌ நோ அஸ்து” 
என்றும்‌ வேதத்தில்‌ சொல்லப்படும்‌ ப்ரபத்தியாகிற உபாயத்தின்‌ பெருமை விளக்கப்படுகிறது. 
ப்ரயதபாணி: மரணமஹம்‌ ப்ரபத்யே - 'சுத்த ஹஸ்தனாய்‌ மரணமடைகிறேன்‌; எங்களுக்கு 
கைங்கர்யமாகிற நன்மையும்‌, இடையூறுகள்‌ வரும்போது பயமின்மையும்‌ உண்டாகட்டும்‌' 
என்பது ருக்வேத மந்திரம்‌. திருவடிகளை கையாலே பிடிக்கும்போது யாத்த ஹஸ்தனாக 
வேணும்‌. ஸுத்தஹஸ்தனாகையாவது - ஸர்வதர்மாந்‌ பரித்யஜ்ய' என்றும்‌ *பிதரம்‌ மாதரம்‌ 
தாராந்‌ ........ ரணம்‌ தே5வ்ரஜம்‌ விபோ' என்றும்‌ 'வீடுமின்‌ முற்றவும்‌' என்றும்‌ 'மற்றாரும்‌ 
பற்றிலேன்‌' என்றும்‌ உபாயாந்தரங்களை விட்டூப்பற்றுகை. அத்தையே 'ப்ரயதபாணி' 
என்கிறது. *மரணமஹம்‌ ப்ரபத்யே' என்று பகவானை உபாயமாக ப்ரார்த்திக்கும்‌ அறிவாகிற 
சரணாகதியைச்‌ சொல்லுகிறது. 

இந்த ருக்வேத மந்திரத்தை இந்த ங்லோகம்‌ எப்படி விவரித்தது என்னில்‌ - ஸக்ருதேவ 
என்கிற பதங்களாலே பல தடவை செய்யவேண்டிய பக்தியை வ்யாவர்த்தீப்பதால்‌ ஸர்வதர்ம 


பூர்வகமான “ப்ரயதபாணி:' என்கிற பதத்தையும்‌, 'ப்ரபந்நாய' என்கிற பதத்தாலே 


த்யாக 
என்கிற பதங்களாலே 


ரணம்‌ ப்ரபத்யே என்கிற பதங்களையும்‌ 'தவாஸ்மீதி ச யாசதே' 
ஸ்வஸ்தி அஸ்து ௫ன்மையாகிற கைங்கர்யம்‌ உண்டாகட்டும்‌ என்கிற பதங்களையும்‌, 
என்கிற பதங்களாலே 'அபயமஸ்து' என்கிற பதங்களையும்‌ விவரிக்கிறது. 


“அபயம்‌ ததாமி' 
- என்று சரணமடையும்‌ 


இந்த ருக்வேத மந்திரத்தில்‌ ப்ரபத்யே - நான்‌ சரணமடைகீறேன்‌ 
போது ஒருமையில்‌ படித்து, ப_லத மையில்‌ ந: எங்களுக்கு என்று பன்மையில்‌ படித்தது 
ஏனென்னில்‌ - பஸார்‌ மநுஷ்ய: பக்ஷீவாயேச வைஷ்ணவ ஸம்ஸ்ரயா: தேநைவதே 
ப்ரயாஸ்யந்தி தத்‌ விஷ்ணோ: பரமம்‌ பதம்‌' என்று ஒருவன்‌ ப்ரபந்நனாக அவன்‌ அபிமானத்தில்‌ 
ஒதுங்கினார்க்கெல்லாம்‌ பலன்‌ நிங்சயமிறே. 

ப்ரபத்தி உபாயம்‌ என்கிறோம்‌. எம்பருமானே உபாயம்‌ என்றும்‌ சொல்கீறோம்‌. 
ப்ரபத்தியாவது 'நீயே எனக்கு உபாயமாவாயாக' எனும்‌ சேதனனுடைய ப்ரார்த்தனாரூப 
ஜ்ஞாநமாயிருப்பது. எம்பெருமானாகிறான்‌, ப்ரார்த்தநீயனாய்‌ ப்ரார்த்திக்கப்படூபவனாய) 
இருப்பாஎனாரு பரம சேதனன்‌. ஜ்ஞானமான ப்ரபத்தியையும்‌ ஐஞானவானான 
எம்‌பருமானையும்‌ ஒக்க உபாயம்‌ என்னவாண்ணுமோ? ஸ்வீகாரத்துக்கு உபாயத்வம்‌ 
கொள்ளப்பார்க்கில்‌, த்வமேவ உபாயபூ தோ மே ப வேதி ப்ரார்த்தநாமதி: மரணாகதீ? 
அவனையே நீரபேக்ஷ உபாயமாகப்‌ பற்றுகை ப்ரபத்தி என்கிற க்ஷண வாக்யத்தோடூ 
விரோதிக்கும்‌. ஆக, ஸ்வீகாரம்‌ எம்பெருமான்‌ கார்யம்‌ செய்கைக்கு ஆபிமுக்ய ஸு*சகமாய்‌ 
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அதிகாரி வியோ ஷணமாய்க்‌ கிடக்கிறது. பகவான்‌ உபாயம்‌ என்பதே ர ம்ம்து்‌ ஆயினும்‌ 
ஸர்வமுக்தி ப்ரஸங்கம்‌ வாராமைக்காக, ஸ்வீகாரமாகிற ப்ரபத்தியை அநுஷ்டிப்பவர்களுக்கே 
பரமபுருஷன்‌ பரமபுருஷார்த்தத்தையருளுகிறான்‌ என்றும்‌, ப்ரபத்திக்குள்ள முக்கியத்வத்தை 
நோக்கி ஒளபசாரிகமாக ப்ரபத்தியும்‌ உபாயம்‌ என்கிறோம்‌. 

தராது: ப்ரஸாதாந்‌ மஹிமாநமீஸம்‌' சனை பரம்பொருளின்‌ அருளாலேயே 
காண்கிறான்‌; தஸ்மின்‌ ப்ரஸந்நே க்லேச ஸங்க்ஷய: இச்யுதன்‌ உகந்தானாகில்‌ க்லேசங்கள்‌ 
மறைந்தொழியும்‌; ப்ரஹர்ஷயிஷ்யாமி (என்றுநான்‌ உன்னை உகப்பிக்கப்போகீறேன்‌); த்வத்‌ 
ப்ரீதயே - யாகத்தில்‌ உன்‌ உகப்பின்‌ பொருட்டே ஹவிஸ்‌ 'ஸ்வாஹா' என்று போடப்படுகிறது; 
உந்தன்‌ திருவுள்ளமிடர்‌ கெடுந்தொரும்‌ நாங்கள்‌ வியக்க இன்புறுதும்‌' என்று சொல்கிறபடியே 
அருளோடு கூடிய அவனே உபாயமாகவும்‌, கைங்கர்யத்தானுண்டாகும்‌ முகவிகாஸத்தோடு 
கூடிய அவனே உபேயமாகவும்‌ ஆகிறான்‌. ப்ரஸாத விஸிஷ்டன்‌ உபாயம்‌; ப்ரீதி விஸிஷ்டன்‌ _- 
உபேயம்‌. இரக்கம்‌, இனிமை எனும்‌ வெவ்வேறு விசேஷணங்களோடூ கூடிய ஒரே பகவானே : 
உபாயமாகவும்‌ உபேயமாகவும்‌ ஆகிறானாகையாலே, உபாயமாகவும்‌ உபேயமாகவுமாகிற 
வ்ருத்த தர்மங்கள்‌ இரக்கமும்‌ இனிமையுமாகிற விசேஷணங்களைப்‌ பற்றி நிற்பவையாய்‌, 
இவற்றோடு கூடிய பகவான்‌ உபாயமாகவும்‌ உபேயமாகவும்‌ ஆகிறான்‌. ஆகையிறே “இரக்கம்‌ 
உபாயம்‌; இனிமை உபேயம்‌' என்று நஞ்சீயர்‌ அருளிச்செய்தது! 


ஆதநுகூல்யஸ்ய ஸங்கல்ப: ப்ராதிகூல்யஸ்ய வர்‌ஜநம்‌ | ரக்ஷிஷ்யதீதி விங்வாஸோ 
கோப்த்ருத்வ வரணம்‌ ததா |! ஆத்ம நிக்ஷேப கார்ப்பண்யே ஷட்‌ வித ஈ மரணாகதி: || 
அனைவர்க்கும்‌ அநுகூலனாயிருப்பேன்‌ எனும்‌ ஸங்கல்பம்‌; ப்ரதிகூலனாய்‌ இல்லாமலிருப்பது: 
பகவான்‌ ரக்ஷிப்பான்‌ எனும்‌ விங்‌ வாஸம்‌; 'ரக்ஷிப்பாய்‌' என்று அவனை வரிப்பது; தன்னை 
அவனிடம்‌ ஸமர்ப்பிப்பது;; கைம்முதல்‌ இல்லாமை என்று சரணாகதிக்கு ஆறுவித - 
அள்‌ விளா அவைகளும்‌ இப்ரகரணத்தில்‌ உண்டோலயனில்‌. அவைகளும்‌ ்‌ 
பூணம்‌. 'ஆத்மாநம்‌ ஸர்வத_£ ரக்ஷ புரீம்‌ சேமாம்‌ ஸ ராக்ஷஸாம்‌ ஸ்வஸ்தீ தே அஸ்து உன்னை 
நன்கு ரக்ஷத்துக்‌ கொள்வாய்‌. இந்த இலங்கையையும்‌ ரக்ஷித்துக்கொள்‌. உனக்கு நன்மை 
உண்டாகட்டும்‌ என்று ராவணனுக்கும்‌, படை வீட்டுக்கும்‌ நன்மையை ஆமாஸிக்கையாலே 


மாம்ஸத்தை அறுத்து வைக்க, பின்னையும்‌ பக்ஷியின்‌ 


அறுத்தறுத்து ல அதுவும்‌ போராமையாலே தானும்‌ அந்தத்‌ தட்டிலே ஏற, அவ்வளவிலே ஸந்தோஷித்துப்‌ 
புஷ்பவாஷம்‌ வர்ஷித்து வேண்டிய வரங்களும்‌ கொடுத்துப்‌ போயினர்‌ எனும்‌ i ஃரவர்ச்‌ 
டக பட. னும்‌ சரிதம்‌. சகரவர்த்தி பகூடுயை 
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ஆநுகூல்யஸ்ய ஸங்கல்பம்‌ சொல்லிற்று. 'உத்பபாத கதாபாணி:' என்றபடி கதையுடன்‌ 


உயரக்கிளம்பியவன்‌ தன்னை அவமதித்த இராவணனை அடித்து வாராமையாலே 
ப்ராதிகூல்யஸ்ய வர்‌ஜநம்‌ சொல்லிற்று. ராஜ்யம்‌ பரார்த்த ய மாந்‌ ச' என்றபடி, சுக்ரீவனுக்கு 
ராஜ்யம்‌ கிடைத்ததுபோல்‌ நமக்கும்‌ ராஜ்யம்‌ தரவல்லவர்‌ என்று நிச்சயித்து வருகையாலே 
'ரக்ஷிஷ்யதீதி விங்வாஸம்‌' சொல்லிற்று. 'ப வந்தம்‌ மரணம்‌ ௧_த:' தேவாரை உபாயமாக 
அடைந்தேன்‌ என்கையாலே கே௱ாப்த்ருத்வ வரணம்‌ சொல்லிற்று.  'ப வத்‌, கதம்‌ மே 
ராஜ்யஞ்ச ஜீவிதஞ்ச ஸுக ஈநீவை (என்‌ ராஜ்யமும்‌ உயிரும்‌ இன்பங்களும்‌ உன்னைப்‌ 
பற்றியுள்ளணி என்று அகில ப ரஸமர்ப்பணம்‌ பண்ணுகையாலே ஆத்ம நிக்ஷேயம்‌ 
சொல்லிற்று. “அஸ்ய பயம்‌ ஆக_தம்‌' (இவனுக்கு பயம்‌ ஏற்பட்டிருக்கிறது) என்றபடி 
ஸ்வரத்தில்‌ தளர்ச்சி சொல்லுவதாலும்‌, வானரர்கள்‌ பெருமாளிடம்‌ போகவொண்ணாதபடி 
நடுவழியிலே இவனைக்கொல்ல நிற்கையாலே “தைந்யம்‌ கார்ப்பண்யம்‌ உச்யதே' 
வருந்தத்தக்கவனாயிருக்கை கார்ப்பண்யம்‌ என்றபடி கார்ப்பண்யமும்‌ கிடக்கிறது. 
ஆகையாலே இந்த ஆறு லக்ஷணங்களும்‌ விபீஷண சரணாகதியில்‌ புஷ்கலம்‌. 

இப்படி புஷ்கல லக்ஷணையான ப்ரபத்தியைப்‌ பண்ணி இதுக்குப்‌ பலமாக 
கொள்ளையடிக்கப்புக்கு கூளம்‌ எடுத்தவோபாதீ, நாமிருக்க ப_லாந்தரங்களை ஆசைப்படாதே 
நம்மையே உகந்து வந்தவனுக்கு ஸகலப_ய நிவ்ருத்தியும்‌ பண்ணுவேன்‌. இது நமக்கு வ்ரதம்‌ 
என்கிறார்‌ இந்த சுலோகத்தாலே. 

இப்படி அப யப்ரத னம்‌ பண்ணுவது ஆருக்கென்னில்‌, ஸக்ருத்‌ ஏவ ப்ரபந்நாய- 
ஸலக்ஷண ப்ரபத்தி பண்ணினவனுக்கு - ஒரு தடவை ப்ரபத்தி செய்தவனுக்கு. உபாஸநம்‌ 
பலதடவை செய்யத்‌ தக்கஜென்று உபநிஷத்‌ உபதேஸித்தது. பக்தி உண்டாவதற்கும்‌, பலன்‌ 
அளிப்பதற்கும்‌ நெடுங்காலம்‌ அப்‌, யாஸம்‌ வேண்டும்‌. ஆனால்‌ சரமோபாயமாம்‌ இப்ப்ரபத்தீ 
'தத்‌_த்‌ வயம்‌; ஸக்ருத்‌ உச்சாரோ ப வதீ' இது த்வயம்‌; இதை ஒரு தடவையே உச்சரிக்க 
வேண்டும்‌ என்று ஒரு தடவையே செய்யத்தக்கதொன்று. சரணாகதிக்கு மஹாவிங்வாஸம்‌ 
முக்கியம்‌. பலதடவை செய்வது மஹாவிங்வாஸமின்மையைக்‌ காட்டும்‌. பலதடவை 
செய்யக்கூபதொரு ப்ரபத்தி இல்லை. 

ஸக்ருத்‌ ஏவ - ஒரு தடவையே என்று சொல்ல வேண்டுமோ? சாஸ்த்ர ப்ரஸித்தமான 
ப்ரபத்தியை செய்தவனுக்குத்தானே அபயப்ரதானம்‌ பண்ணுவது. ஆக, ஸக்ருத்‌ ஏவ - 
ஒரு தடவையே - என்ற விசேஷணம்‌ வேண்டுமோ எனில்‌ - விபீஷணன்‌ சரணாககன்‌, 
ப்ரபந்நன்‌ என்றார்‌ பெருமாள்‌. சுக்ரீவ மஹாராஜரோ ப்ரபத்தியானது ஒரு தடவையே 
செய்யத்தக்கதாயிருக்க, ராக,வம்‌ மரணம்‌ க.த:, ப வந்தம்‌ மரணம்‌ கத: பாத யோ: 
ரணாந்வேஷீ நீபபாத என்று விபீஷணன்‌ மூன்று தடவை ப்ரபத்தி செய்து ப்ரபத்தி 
லக்ஷணத்தை மீறி ஸ்வயத்னத்தில்‌ ஊன்றி, சரணமடையும்‌ தன்‌ ஸ்வரூபத்தைக்‌ கெடுத்துக்‌ 
கொண்டதோடு, யரண்யனான பெருமாளுடைய ஸ்வரூபத்தையும்‌ குலைத்தான்‌. ஆகையால்‌ 
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இவன்‌ ப்ரபந்நன்‌ அல்லன்‌ என்று தூஷணம்‌ சொல்ல, “அவன்‌ பலகால்‌ ப்ரபத்தி செய்யவில்லை. 
ஒரு தடவையே செய்தான்‌. ஆகையால்‌ இவன்‌ ப்ரபந்நனே' என்கிறார்‌. 


இரண்டூ மூன்று தடவை சரணம்‌ அடைந்ததாகச்‌ சொல்லும்‌ சுலோகங்களை எப்படி 
நீர்வஹிப்பது என்னில்‌ - “அரக்கன்‌ நம்மைக்‌ கொல்லவே வருகிறான்‌' என்று அபி ஸாபம்‌ 
கடுஞ்சொல்‌ சொன்ன உங்களைப்‌ பார்த்து 'நான்‌ விரோதியாய்‌ வந்தவனல்லேன்‌; 
இராவணனால்‌ அவமதிக்கப்பட்டு அவனோட்டை ஸம்பந்தங்களையும்‌ விட்டூ 'தயக்த்வா 
புத்ராம்ங்ச த ஈராம்ல்ச ராக வம்‌ மரணம்‌ கத:' என்று தான்‌ வந்த காரணத்தைச்‌ சொன்னான்‌ 
முதலில்‌; உம்முடைய வார்த்தைகளினால்‌ நாம்‌ கலங்கீனோமோ என்று ஐயமுற்று நம்மைத்‌ 
தெளியவிடுகைக்கு. 'பவந்தம்‌ மரணம்‌ கத:' தேவரீரை சரணடைந்தேன்‌ என்று வாயாலே 
சொன்னான்‌. பாத கனாய்‌ வரவில்லை; உம்மை மரணம்‌ புகுவதாக வந்தேன்‌ என்று 
நமக்கு பட்டாங்கு உறுதி சொன்னான்‌ இரண்டாம்‌ முறையாக. 'ஆநய” அழைத்துவா 
என்று நாமும்‌ உம்மைப்‌ பார்த்துச்சொல்ல நம்மோடு இவன்‌ நட்பு கொள்ளட்டும்‌: என்று நீர்‌ 
அநுமதி பண்ணின பின்பாயிற்று இவன்‌ பூமியிலே யிழிந்து, “பாத யோ: மரணாந்வேஷீ 
நீபபாத' என்று திருவடிகளில்‌ புகலைத்தேடி விழுந்தது. அந்த ஒரு காலேயாயிற்று அவன்‌ 
சரணம்‌ புகுந்தது. ம ரணாகதி லக்ஷணத்துக்கு ஒரு ஹாநியும்‌ பண்ணிற்றிலன்‌ என்கிறார்‌. 
ஆகையாலே ஸக்ருத்‌ ஏவ என்கிற பதம்‌ ஸப்ரயோஜநமாகிறது. 


அன்றிக்கே, 'விசார்ய ச புந: புந: என்றபடி துஷ்டனோ, அதுஷ்டனோ? ஸத்ருவோ, 
அயத்ருவோ? மித்ரனோ, அமித்ரனோ? வத்யனோ, அவத்யனோ? ஸ்வீகார்யனோ, 
ப,ஹிஷ்கார்யனோ? என்று நாம்‌ ஐயப்பட்டாற்போலே, லங்கா மித்ர த நாதிகளை 
விடுவேனோ, பற்றுவேனோ? ராவணனை விடூவேனோ, பற்றுவேனோ? போகீறவிடத்தில்‌ 
கைக்கொள்வர்களோ, தள்ளுவர்களோ? ராஜ்யம்‌ கிடைக்குமோ, கிடையாதோ? என்று 
இப்புடைகளிலே ஆராய்ந்து தானியத்தைக்‌ ாட்டிக்கொட்டி அளப்பாரைப்போலே 
ஐயப்படாமல்‌, ஒரு தடவையிலேயே முடிவு செய்து வந்தான்‌. 


அன்றிக்கே, ஸக்ருத்‌ ஏவ ப்ரபந்நாய - இதற்குமுன்‌ அநாதிகாலம்‌ ஸம்ஸரித்துப்‌ 
போந்தவன்‌, இனிமேல்‌ அநந்த காலம்‌ பகவதநுபவமாகிற ப_லத்தை பண்ணப்புகுகிறவன்‌ 
ஆகையாலே யாவத்‌_ ஆயுஷம்‌ அநுவர்த்தித்தாலும்‌ “ஸக்ருத்‌' என்கைக்கே போருமத்தனை. 
நிரந்தர த்‌,வய அநுஸந்தானத்திற்கும்‌ இங்கு “ஸக்ருத்‌' என்று சொன்னதுக்கும்‌ விரோதமில்லை 
என்று எம்பார்‌ நீர்வாஹம்‌. அன்றிக்கே, ஸக்ருத்‌ ஏவ - ஈங்வர விஷயீகாரத்துக்கு ஒரு 
தடவையே போதும்‌; ஆவர்த்திக்கிறது உபாய வைப வத்தால்‌ வந்த இனிமையாலே; ஒரு 
கால்‌ சொன்னால்‌ போராதெனும்‌ நீனைவாலேயன்று என்று பட்டர்‌ நீர்வாஹம்‌. அன்றிக்கே, 
'ஸஹஸா' என்கீற மப்தத்துக்கு 'ஸக்ருத்‌' எனும்‌ பதத்தை ப்ரயோகிப்பதுண்டாகையாலே, 
'“ஸஹஸைவ ப்ரபந்நாய' அதாவது 'ஆஜக ம முஹார்த்தேந' என்றும்‌, ஒல்லை நீ போதாய்‌” 
என்றும்‌ சொல்லுகிறபடியே நின்றவா நீல்லா நெஞ்சிற்‌ பிறந்த ஆநுகூல்யம்‌ மாறுமுன்பே 
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ட தன க்கு யோக்யதை உண்டோ இல்லையோ என்று ஆராய்ந்து 
த வட்ட வட்‌ விங்வஸித்து சடக்‌எகன ப்ரபந்நனானான்‌ என்று கூரத்தாழ்வான்‌ 
நாவாஹு௰, ப்ரபந்நாயைவ்‌ - ப்ரபந்நனுக்கே. நாம்‌ இப்படி விப்ரதிபந்நரான அளவிலும்‌. 
அவன்‌ போகான்காணும்‌; ப்ரபத்தி செய்யவே நிற்கிறான்‌. 


பரப்த்னே என்று அருளிச்செய்கிறீர்‌ இவனோ பக்தி நிஷ்டனைப்போலே அங்கமாக 
சில தரமாதுஷ்‌ நம்‌ பண்ணி ப்ரதியதாம்‌ தாலரதாய மைதீலீ என்று நல்வார்த்தை 
அத்த அல்‌ தூ_தவத,ம்‌ ஆகாதென்பதும்‌, தன்மகள்‌ அநலையைகவிட்டு நல்வார்த்தை 
சொல்வதுமாய்‌ அநேக புரங்சரணம்‌ பண்ணியன்றோ வந்தது! ஆக இவன்‌ பக்தி நீஷ்டனே 
என்ன, ப்ரபந்நாயைவ - இவன்‌ நல்வார்த்தை சொன்னது நம்மைப்‌ பற்ற அங்கமாகவல்ல. 
ப்ரக்ருத்யா த ஈர்மிகனாகையாலும்‌, தமையன்‌ விஷயத்திலே ஹிதபரனாகையாலும்‌. 
'ஆநுகூல்யஸ்ய ஸங்கல்ப' என்று ப்ரபத்திக்கு வேண்டிய அதிகாரி ஸம்பத்தியை உடையவனாய்‌ 
சொன்னானத்தனை. உபாயத்திற்கு அங்கமாக அநுஷ்டித்தவனல்லன்‌. ஸேநயோர்‌ உப யோர்‌ 
மத்‌ யே ரதம்‌ ஸ்த_,ாபய - என்று பள்ளரும்‌, பறையரும்‌, ப்ராஹ்மணரும்‌, பெளத்தரும்‌ கூடிய 
இருபடைக்கு நடுவே தேரை நிறுத்தி சரமங்லோகம்‌ உபதேசித்தபோது, அர்ஜுனன்‌ எங்கே 
குளித்து குலைந்த குடுமியும்‌ தெ ளத வஸ்திரமுமாய்‌ நீன்றான்‌? (இன்னமும்‌ உறங்குதியோ” 
என்ன, 'நங்கைமீர்‌ போதர்கின்றேன்‌' என்றும்‌, தூயோமாய்‌ வந்தோம்‌ துயிலைழப்பாடுவான்‌' 
என்றும்‌ திருவாய்பாடியில்‌ பெண்கள்‌ நோன்புக்கு போகிறபோது அனந்தலிலே 
கண்ணையும்‌ கடைவாயையும்‌ துடைத்து வந்தார்களத்தனை போக்கி, எந்த உவர்க்குழியிலே 
குளித்து வந்தார்கள்‌? அப்படியே இவனும்‌, விஷ்ணு த்வேஷியாய்‌ கர்மசண்டாளனான 
ராவணகோஷ்டியை விடுத்து ஆகாயத்திலே நின்றானித்தனை போக்கி என்ன கடலாடி புனலாடி 
வந்தான்‌? 'யத_ஹரேவ விரஜேத்‌ தத,_ஹரேவ ப்ரவர்ஜேத்‌' எப்போது வைராக்யம்‌ பிறக்கிறதோ 
அப்போதே ஸந்யாஸம்‌ கொள்ளவேணும்‌; 'நாஸ்தீ நக்ஷத்ர ஸம்பந்தோ ந நிமித்தம்‌ 
பரீக்ஷணம்‌। ஸ்ரத்‌_தை,வ காரணம்‌” ௫க்ஷத்ரங்களும்நீமித்தங்களும்‌ பார்க்கவேண்டியதீல்லை; 
மரத்தையே வேணும்‌; போதுவீர்‌ போதுமினோ என்று ருசி பிறந்தபோதே வந்தானத்தனை. 
கங்கையிலே தீர்த்தாமாடூம்முன்‌ பரிசுத்தீக்கு ஒரு குட்டையிலே குளிக்கவேணுமோ? “பகவாந்‌ 
பவித்ரம்‌' 'வாஸுதேவ பவித்ரம்‌' பவித்ராணாம்‌ பவித்ரம்‌' “பாவந: ஸர்வலோகாநாம்‌ த்வம்‌ 
ஏவ ரகுநந்தன்‌ என்று பேசப்பட்ட நம்பக்கல்‌ வருகிறவனுக்கு ஒரு பூர்வாங்கமும்‌ வேண்டா 
ப்ரபந்நனாகில்‌ என்கிறார்‌. 

பக்திக்கு மாஸ்த்ர விஹிதமான வர்ணாஸ்ரம தர்மங்கள்‌ அங்கமாகும்‌. 
ப்ரபத்தீக்கோவெனில்‌ 'ஸர்வத ர்மாந்‌ பரித்யஜ்ய என்று உள்ள தர்மங்களையும்‌ 
விடச்சொல்கிறதே! தர்மங்களற்ற ப்ரபத்தியைக்காட்டிலும்‌, தர்மங்களோடூ கூடிய பக்தியே 
விக்ஷணையாக தோற்றுகிறதே! எனில்‌, மப்‌ த, ப்ரமாணகே ஹ்யர்த்தே_ யதா மப்‌ ம்‌ 
வ்யவஸ்தி_தி: நாம்‌ சாஸ்த்ரத்தை ப்ரமாணமாகக்‌ கொள்ளுமவரானால்‌, சாஸ்த்ரத்தீல்‌ 
சொன்னபடியே அர்த்தநீர்ணயம்‌ செய்யவேணும்‌. சாஸ்த்ரமானது ஓர்‌ ஊருக்குப்போக 
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பலவழிகளிருப்பது போலே, பகவத்‌ ப்ராப்திக்கு பல உபாயங்கள்‌ உண்டென்று சொல்லி, 
பக்தியாகிற உபாயம்‌ அசேதனமாகையாலே வர்ணாய்ரமதர்மங்கள்‌ முதலான சில 
அங்கங்களை அதற்கு விதித்து, பகவானாகிற ஓருபாயம்‌ ஸாவமக்தியாகையாலே அதற்கு ' 
ஸஹகார்யாந்தரங்கள்‌ வேண்டாவவன்கிறது. பக்தியாகிற உபாயமும்‌, ப்ரபத்யுபாயம்‌ 
எனப்படும்‌ பகவானாகிற உபாயமும்‌ இரண்டும்‌ வேதாந்தங்களில்‌ விதிக்கப்பட்டிருப்பினும்‌, 
ஆராயுங்கால்‌ பக்தியிலும்‌ ப்ரபத்தியே விலக்ஷணையாகத்‌ தேறும்‌. இத்தகைய ப்ரபத்தியைப்‌ 
பண்ணினவனே விபீஷணன்‌. 


ப்ரபந்நாயைவ - மஹாராஜரே! 'மந்திராலோசனை செய்யவேணும்‌; ஒற்றர்களை 
ஏவவேணும்‌' எனும்‌ கர்மயோக நிஷ்டரான உமக்கும்‌ ஆகோம்‌. ஜ்ஞானயோக நிஷ்டரான 
ஜாம்பவானுக்கும்‌ ஆகோம்‌. பக்தியோக நீஷ்டரான ஹனுமானுக்கும்‌ ஆகோம்‌. 
ப்ரபந்நனானன விபீஷணனுக்கே ஆகக்கடவோம்‌. ப்ரபந்நாயைவ - 'அகாரார்த்தாயைவ 
ஸ்வமஹம்‌' காரப்‌ பொருளாயிருக்கும்‌ விஷ்ணுவுக்கே உடைமையாயிருப்பவன்‌ நாண்‌ 
என்றும்‌, “தனக்கேயாக எனைக்கொள்ளுமிதே' என்றும்‌ விபீஷணன்‌ எனக்கேயாயிருப்பது 
போலே, 'எனக்கே தன்னைத்‌ தந்த கற்பகம்‌' என்று அபி யுக்தர்‌ சொன்னபடியே நாம்‌ 
சரணாகதனான இவனுக்கே ஆயிருப்போம்‌. 


அவன்‌ ப்ரபந்நனானது, க்ஷத்ர ப்ரயோஜனத்துக்காகவன்றோ! ராஜ்யம்‌ 
ப்ரார்த்தயமாநங்ச புத்தி பூர்வ மிஹாக த என்று உமக்கினிய அநுமனன்றோ சொன்னான்‌ 
என்ன 'தவாஸ்மீதீச யாசதே' உனக்கே யாவேன்‌ என்று அநந்ய ப்ரயோஜநனாய்‌ வந்தான்‌ 
காணும்‌; இராவண கோஷ்டியில்‌ தூதவத, மாகாதென்று சொல்லி தனக்குப்‌ பண்ணின 
உபகாரத்துக்கு ப்ரத்யுபகாரமாக ராஜ்யம்‌ கொடுக்கவேணும்‌ என்று அபிப்ராயமாக ஹநுமான்‌ 
சொன்னானத்தனை போக்கி விபீஷணன்‌ சொன்னானோ? “ந தேவலோக ஆக்ரமணம்‌ 
ந அமரத்வம்‌ அஹம்‌ வ்ருணே ஐஸ்வர்யம்‌ வாஅபி லோகாநாம்‌ காமயே ந த்வயா விநா” 
என்றும்‌ 'உன்னாலல்லால்‌ யாவராலும்‌ ஒன்றும்‌ குறை வேண்டேன்‌' என்றும்‌ லக்ஷ்மணனும்‌ 
ட கோபனும்‌ சொன்னாற்போலே, 'த்யக்த்வா புத்ராம்ங்ச த.ஈராம்ல்௪ என்றும்‌, பரித்யக்தா 
பக்தியிலும்‌ ப்ரபத்திக்கு வாசியாவது - இது ஸர்வாதிகாரம்‌, ஸக்ருத்கரணீயம்‌, ஆசார்ய ரூசி பரிக்ரஹம்‌, 
தேஹாவஸாநத்தில்‌ ப_லம்‌, அந்திமஸ்ம்ருதி நீரபேக்ஷம்‌, பரமசேதநம்‌, ஸித்தோபாயம்‌, ஸஹாயாந்தர 
நீரபேக்ஷம்‌, ப லகரணமும்‌ ப_லப்ரத மும்‌ ஒன்றே, ஸ்வரூபத்துக்குச்‌ சேர்ந்தது, ப்ராப்யத்துக்கு 
ஸத்‌_௬ஸம்‌. பக்திநிஷ்டர்க்கு ஐந்மாந்தரங்களில்‌ கர்மாவஸாநத்தில்‌ மோக்ஷம்‌. ப்ரபத்திநிஷ்டர்க்கு ப்ரபத்தி 
பண்ணியவுடனேயே பகவானாலே எல்லா விரோதீயும்‌ போக்கப்பட்டு ப_லப்ராப்தியும்‌ விளம்பியாது ஸித்திக்கும்‌. 
ஆயின்‌ வர்த்தமான மரீரஸ்திதி அநுவர்த்திக்கிறபடியயன்‌லயன்னில்‌, ப்ரபத்திதான்‌ ஆர்த்தப்ரபத்தி, த்ருப்த 
ப்ரபத்தி என்று இரண்டு ப்ரகாரமாய்‌, வர்த்தமான ஸரீரம்‌ நெருப்புபோலே அத்யந்தம்‌ அஸஹ்யமாய்க்‌ கொண்டு 
ரணம்‌ புகுபவன்‌ ஆர்த்த ப்ரபந்நன்‌ (ஆழ்வார்‌ போல்வார்‌); அவனுக்கு அச்சரீரந்தன்னை சடக்கென 
கழித்துக்‌ கொடுக்கும்‌. த்ருப்த ப்ரபந்நனாகிறான்‌ - வர்த்தமான ஸரீரம்‌ பொறுக்கலாம்‌, மரீராந்தர ப்ரவேயம்‌ 
அநிஷ்டமாய்‌ மரணம்‌ புகுபவன்‌ ௫ம்மைப்‌ போல்வார்‌); அவனுக்கு மரீராந்தரத்தை கழித்துக்‌ கொடுக்கும்‌. 
ஆர்த்தனாகவுமாம்‌; த்ருப்தனாகவுமாம்‌ - ரக்ஷணத்தை அவன்‌ தன்‌ ஸ்வரூபகுண ஸித்‌_த்‌ யர்த்தமாகச்‌ 
செய்வதால்‌ - ப லத்தில்‌ ஒரு குறையில்லை. மரணம்‌ எனும்‌ உக்தி மாத்ரமே அமையும்‌. 
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மயாலங்கா மித்ரா பல்லு ்‌ 

சற்றும்‌ பம க்‌ விர நிக | பவத்‌ சதம்மிம மாஜ்யஞ்ச polar ohm) ॥ 
சா bi ATG! | & ட்ட : t ப ்‌ 8 

டன I ப “தகதக 1, செபிலய கண்வரியரும்‌ பெபருஞ்மால்வமும்‌ நள்மக்களும்‌ 

மெலாததாய கதையும்‌ நாமேயாக வந்தான்காறறும்‌. 


தயால்‌ ர யாசதே உண்தண்ணோரு  உற்றிறாமே யாவோம்‌ கணக்கே 
நாமாட்சங்வோம்‌ என்று கைங்கர்யத்தையன்றி வேவறாரு பலனை அறியாதவன்‌ அந்ய 
க்க வந்தான்‌ காணாறும்‌, தவாஸ்மி - உணக்கே யாவன்‌; எனக்கு மாகேன்‌ என்று 
ஸ்வாதந்தர்யமின்றி, மாவணனுக்குமாகேண்‌ என்று பிறர்க்கு பரதுந்த்ரனாயிராதே, எணக்கு 
பரதந்தர்யமாயிருப்பகையே ஸ்வரூபமாக நினைத்து வந்தவன்சிமர்‌. 


அவன்‌ நம்மை நோக்கி, 'தவைவாஸ்மி' உனக்கேயாவன்‌ என்றான்‌. நாமும்‌ இலங்கை 
முடிசூடுமாசும்‌ அழுகூடுமரசும்‌ உனக்கேயாகக்‌ கடவது என்போம்‌. 'பு,கத்வா ச போக்‌ 
விபுலாந்‌ ததோ$ந்தே மத்‌ ப்ரஸாத, ஐ: | மமாநுஸ்மரணம்‌ ப்ராப்ய மம லோகம்‌ ஸ ௬௪௪ தி 
(பரிய இன்பங்களையநுபவித்துவிட்டு பின்‌ என்‌ அருளாலே என்‌ நினைவு உண்டாசி 
என்னுலகை யடைவாண்‌ என்றும்‌, 'போகம்‌ நீ யெய்திப்பின்னும்‌ நம்மிடைக்கே போதுவாய/ 
என்றும்‌ லங்கா ராஜ்யமும்‌ கைங்கர்ய ஸாம்ராஜ்யமும்‌ 'தவைவாஸ்து' என்னக்கடவோம்‌. 
ஸ்ரீமதா ராஜராஜேந லங்காயாம்‌ அபி ஷேசித: (ாஜாதீராஜனான திருவின்‌ செல்வனாலே 
விபீஷணன்‌ இலங்கையரசுக்கு முடிகூட்டப்பெற்றாண்‌; 'லப்‌,த்‌, வா ரூலத நம்‌ ராஜா லங்காம்‌ 
ப்ராயாத்‌, விபீ ஷண: (இக்ஷ்வாகு குலதனமான ஸ்ரீரங்க விமானத்தை - கோயிலாழ்வாரை 
- விபீஷணன்‌ பெற்றான்‌ என்று இப்படி முடிகடுமரசையும்‌, ரங்கநாதனின்‌ அழிகடுமரசையும்‌ 
பெருமாள்‌ விபீஷணனுக்கு கொடுத்தருளினாரிறே. 

'தவாஸ்மி - உனக்கேயாவன்‌. “ஸ்திதம்‌ ஆத்மநி யேஷத்வம்‌' (டித்மாவிடம்‌ 
சேஷத்வம்‌ இயற்கையாக உள்ளத) என்றும்‌, 'ஸ்வத்வம்‌ ஆத்மநி ஸஞ்ஜாகும்‌' ஆத்மாவுக்கு 
உடைமையாயிருக்கும்‌ தன்மை இயற்கையிலேயே உள்ளத) என்றும்‌ “ஆதம தூஸ்யம்‌' 
என்றும்‌ ஆத்ம ஸத்தையுண்டாகிறபோதே மேஷமாயன்றோ யிருப்பது! தவாஸ்மி - உணக்கு 
நான்‌ ஆவேன்‌ என்று ஸ்வரூபைக்யம்‌ தோன்றாது ஜீவ பரமாத்ம பேதம்‌ வ்யக்தமாகைக்காக 
வ்யதி கரணமாக (வெவ்வேறு வேற்றுமைகளிலி சொல்லிற்று. 

இதி - உனக்கேயாவேன்‌' என்ற இப்பாசுரம்‌ தமக்கு மிகவும்‌ ரஸித்தபடியாலே, 'எத்தனை 
உயர்ந்த ஜ்ஞானிகள்‌ சொல்லக்கடவ பாசுரத்தை சொல்கிறான்‌! ஒரு புலஸ்த்யன்‌ ஒரு 
புலஹன்‌ முதலான மஹர்ஷிகள்‌ இதிஹாஸமாகச்‌ சொல்லக்கடவ பாசுரத்தை ஒரு ராக்ஷஸன்‌ 
சொல்லுவதே' என்று அநுப ஈஷித்து கொண்டாடுகிறார்‌. ௪ டூம்‌ - உபாயமாத்ரத்தை 
அபேசஷித்து விடாமே, பரமப _லமாகிற கைங்கர்யத்தையுமிறே அபேக்ஷித்தான்‌. ன சோர 
எண்பது; ஸந்தமாத்மாநம்‌ அற்யதஈ ப்ரதிபத்‌ யதே | சிம்‌ தேந ந க்ருதம்‌ பாபம்‌ சோரேண 
அத்மாபஹாரிணா |! - பாரதி. 7.028 பமமாத்மாவுக்கு மேஷபுதனாயிருக்கிற ஆத்மாவை 


யாவணாருவன்‌ ஸ்வயேஷமாக (ஸ்வதந்தமமாகி எண்ணறுகிறானோ, அந்த அதுமாபஹாயத்தைச்‌ செய்கிற 
திருடனாலே என்ன பாபம்தான்‌ செய்யப்படவில்லை (எல்லா பாபங்களும்‌ செய்தவனாகிறான்‌)) 


பதம்‌ | இத்தி 


தவாஸ்மீதீ ச - உனக்கேயாகிறேன்‌ என்றும்‌ நாலுவகைப்பட்ட ஜனங்கள்‌ என்னிடம்‌ 
பக்தி செய்கிறார்கள்‌. செல்வத்தையிழந்த ஆர்த்தன்‌, புதிதாக செல்வத்தை விரும்பும்‌ 
அர்த்தார்த்தி, கைவல்யத்தை விரும்பும்‌ ஜிஜ்ஞாஸு; என்னை விரும்பும்‌ ஜ்ஞாநீ - என்கீறபடியே 
நாலு ப_லத்துக்கும்‌ உபாயமான என்னைப்‌ பற்றும்போது, உபேயங்களில்‌ த்ரிவர்க்க த்தை 
அபேக்ஷியாதே, பரமபுருஷார்த்தமான மோக்ஷத்தையிறே அபேக்ஷிக்கிறான்‌! உபாயமாக 
மட்டும்‌ என்னையபேக்ஷித்து கேவல சரணாகதனாகாமல்‌, கைங்கர்யத்தையுமபேக்ஷித்து 
த வயநீஷ்டனாவதே! காகாஸுரனான ஜயந்தனைப்போலே கூஷுத்ரஸரீர ரக்ஷணத்துக்காக 
வன்றிக்கே, ஸ்வரூபாநுரூபமான நம்மையடையவன்றோ மரணம்‌ புகுந்தது! 


தவாஸ்மீதீ ச - நீர்‌ வைதேஹியோடூ மலைந்தாழ்வரையில்‌ விளையாடூவீர்‌; அஹம்‌ 
ஸர்வம்‌ கரிஷ்யாமி நான்‌ உங்களிருவர்க்கும்‌ எல்லாவடிமையும்‌ செய்வேண்‌ என்று 
இருவருமான சேர்த்தியில்‌ செய்வதீறே கைங்கர்யம்‌! தனித்திருக்கிற உம்மையன்றோ இவன்‌ 
பற்றினதாகத்‌ தெரிகிறது. இவன்‌ “பகவான்‌ ஒருவனையே சேஷியாகக்‌ கொண்டவானான 
ஏகாயனன்‌ ஆகானோ? இவன்‌ பற்றிய புருஷார்த்தம்‌ எப்படி ஸ்வரூபாநு ரூபமானதாகும்‌? 
என்ன - பித்ராச பரித்யக்த - குந்தையானும்‌ கைவிடப்பட்டவன்‌ என்ற விடத்தில்‌ ௪ 
காரம்‌ அநுக்த ஸமுச்யமாய்‌ மாதாச பரித்யக்த - தாயாலும்‌ கைவிடப்பட்டேன்‌ - என்று 
காட்டினாற்போலே, இங்கும்‌ தவாஸ்மீதீ ச என்றது மிதுந விஷயத்திலே காணும்‌ அபேக்ஷித்தது! 
உங்களைப்போலே மாகா ம்ருக மாய்‌ மாகைக்கு மேலே ஸஞ்சரிக்கையன்றிக்கே, 
'அக்‌ நீஹோத்ரால்ச௪ வேத_ாங்ச ராக்ஷஸாநாம்‌ க்‌, ருஹே க்‌ ௬ுஹே என்று அகத்துக்குள்ளே 
வேதமாகா ஸஞ்சாரியான இவனுக்கு தெரியும்காணும்‌ பிராட்டி நம்மோடு எப்போதும்‌ 
சேர்ந்திருப்பவள்‌ என்று. *ங்ரத்‌ த யா தேவோ தே_வத்வமஸ்நுதே' 'நீத்யைர்‌ ஏஷா அநபாயிநீ: 
'அநந்யா ராகவேணாஹம்‌ பாஸ்கரேண ப்ரப ஈயத _£ஈ என்று பிராட்டி நம்மை விட்டுப்‌ பிரியாத 
வியேஷணம்‌ என்றறிந்து சொன்னார்காணும்‌. 
இப்படியெல்லாம்‌ அறிந்திருக்கிற இவன்‌, பரதந்த்ரனாய்‌ நீர்‌ செய்தபடி பார்த்திராமல்‌, 
தன்‌ ஸ்வரூபத்துக்குத்‌ தகாதபடி “ரக்ஷிக்கவேணும்‌' என்று உம்மை நீர்பந்திக்கலாமோ? என்ன, 
யாசதே - யாசிப்பவனுக்கு. யாசித்தல்‌ நமக்கு அபி மதம்‌ எனுமிடம்‌ தோற்ற இரந்தானித்தனை; 
நீர்பந்திக்கவில்லை. “அர்த்திதோ மாநுஷே லோகே ஜஜ்ஞே விஷ்ணுஸ்‌ ஸநாதநே” “வேண்டித்‌ 
தேவரிரக்க வந்து பிறந்ததும்‌' என்று அத்தலையில்‌ யாசிப்பதை நாம்‌ பாரித்திருந்தபடியாலே 
இரந்தான்காணும்‌. யாசதே - 'கத_£ஹமை காந்திக நீத்ய கிங்கர: ப்ரஹர்ஷயிஷ்யாமி' என்றும்‌, 
'வழுவிலாவடிமை செய்யவேண்டும்‌ நாம்‌' என்றும்‌ ப்ரார்த்திக்கிறான்‌. அவன்‌ கண்குழிவையும்‌ 
இரங்கத்தக்க நிலையையும்‌ கண்டால்‌ யாரால்‌ அவன்‌ வேண்டுகோளை மறுக்க முடியும்‌? 
இவ்வளவு பக்ஷபாதம்‌ அவனிடமிருந்தால்‌ அவனுக்கு செய்தருளப்போவது எது என்னில்‌, 
அப யம்‌ த தமி - அப யம்‌ அளிக்கிறேன்‌. பயமின்மையைக்‌ கொடுக்கிறேன்‌. எதிரிகளால்‌ 
வரும்‌ ஆபத்தின்‌ நீனைவிறே பயம்‌! அத்தகைய பயமின்றியிருக்கப்‌ பண்ணுவேன்‌. 
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யாரால்‌ வரும்‌ பயத்தைப்போக்குவீர்‌ என்ன. ஸர்வ பூ ,தேப்‌ யோ தும்‌ 
பூதங்களினின்றும்‌. ப யஸ்தானம்‌ எதுவாயினும்‌ அதனால்‌ வரும்‌ பயத்த 
போக்குவேன்‌. பூதங்களாகின்றன-அசித்‌ ஸம்ஸ்ருஷ்டங்களிறே. அவை தேவ : தீர்யங்‌ 
மனுஷ்ய ஸ்தாவராத்மகமாயிறே யிருப்பது! இவை எதுவும்‌ நலியாதபடி பண்ணுவேன்‌. 
ராவணனின்‌ தம்பி' என்பதால்‌ தேவர்களால்‌ இவனுக்கு பயம்‌ வரக்கூடும்‌; 'வத்யதாம்‌' 
என்று நீன்ற திர்யக்கான உம்மால்‌ பயம்‌ வரக்கூடும்‌; ராவணனால்‌ ஜயிக்கப்பட்ட மருத்தன்‌ 
முதலான மனுஷ்ய ராஜாக்களால்‌ பயம்‌ வரக்கூடும்‌; ராவணனால்‌ பீடத்தோடே பிடூங்கப்பட்ட 
ஸ்தாவரமான கைலாஸத்தாலும்‌ பயம்‌ வரக்கூடும்‌. இப்படி நானுவகைப்பட்ட பூதங்களால்‌ 
வரும்‌ பயங்களை போக்கடிப்பேன்‌. ஸர்வபூ,தேப்‌ யோ - 'பஞ்ச பூ ,தாத்மகே தே_ஹே' என்று 
பருதிவ்யாதீ பூதகார்யமான ஸரீர இந்திரியங்கள்‌ நலிந்தாலும்‌ பரிஹரிப்பேன்‌. அஹங்காரம்‌ 
ப, யாவஹம்‌ யேஷத்வத்தை அழிக்கையாலே; மமதை ப யாவஹம்‌ பகவத்‌ விஷயத்தில்‌ 
போக்‌ யதையை அழிக்கையாலே; புண்யபாபரூபமான கர்மங்களும்‌ ப யாவஹம்‌ - 
பாபம்‌ நரகஹேதுவாகையாலே ப ,யாவஹம்‌; புண்யம்‌ ஸ்வர்க்காத்யநுபவங்களைத்‌ தந்து 
அஹங்கார மமகாரங்களை வர்த்தி ப்பிக்கையாலே ப யாவஹம்‌. தேஹஸம்பந்தம்‌ 
ஆதி, ரூபத்தாலும்‌ வ்யாதி ரூபத்தாலும்‌ ப, யாவஹம்‌. ரசி வாஸநைகளும்‌ ப யாவஹம்‌ 
- ஆதி, ப ரதன்‌ மானிடம்‌ ருசி பிறந்து மானாய்ப்‌ பிறந்தானிறே. அதுக்கடி விஷயாந்தர 
ப்ராவண்யமன்று, ரக்ஷகத்வ வாஸநையிறே) ஸர்வ பூதேப்‌,யோஃபயம்‌ ததி - 
நானே நானாவித நரகம்‌ புகும்‌ பாவம்‌ செய்தேன்‌' என்கிற உன்னால்‌ வரும்‌ பயமும்‌, 
'ஜகத்ஸயைலம்‌ பரிவர்த்தயாமி' முலைகளோடு கூடிய உலகை தலைகீழாக்குவேன்‌ என்ற 
என்னால்‌ வரும்‌ பயமும்‌ போக்குவேன்‌. அன்றியே, தவாஸ்மீதீ ௪ என்றவிடத்திலுள்ள 
சகாரத்தை 'ஸர்வ பூதேப்யங்௪ எல்லா பூதங்களுக்கும்‌ என்று கொண்டு அவன்‌ ஒருவனுக்கு 
மட்டுமல்ல; சதுர்ப்பிஸ்‌ ஸஹ ராக்ஷஸை: என்று அவனோடு கூட வந்த அரக்கர்கட்கும்‌ 
அபயமளிப்பேன்‌ என்னவுமாம்‌. ப்ரபந்நாய (ப்ரபந்நனுக்கு என்றதால்‌ சரணாகதருக்குத்தான்‌ 
அப்‌ யமளிப்பதோ? என்னில்‌, ஸர்வ பூ ஃதேப்‌ ய: - பக்திநீஷ்டர்‌, ஆசார்ய நிஷ்டர்‌, பகவத்‌ 
ஜஞானத்தாலே உஜ்ஜீவித்தோர்‌ என்ற யாவர்க்கும்‌ அபயமளிப்பேன்‌. 


இப்படிப்பட்ட அதிகாரிகளுக்குத்தான்‌ அப யமளிப்பதோ? என்னில்‌, கிம்ப ஹுநா? 
ஸர்வபூதேப்‌ ய: - ஸலக்ஷண உபாயநிஷ்டராக வேண்டா. 'தேவயம்‌ ப வதா ரக்ஷ்யா, 
ப வத்‌ விஷய வாஸிந:' என்று நாம்‌ அபிமானித்த எல்லைக்குள்ளே கிடப்போர்‌ அனைவர்க்கும்‌ 
அபயமளிக்கிறோம்‌. யதி வா ராவண: ஸ்வயம்‌' என்று யத்ருவான ராவணனோடு, 
'விபீஷணோவா என்று மித்ரனான விபீஷணனோடு, பாத மூலம்‌ கமி 
பர்யசாரிஷம்‌' நான்‌ என்‌ ஆசார்யனின்‌ திருவடியை அடைவேன்‌ என்று நம்மிடம்‌ 
ல்‌ ஆதி - மனநோய்‌ ள்‌ அதாவது காம, க்ரோத, லோப, மோஹ, மத மாத்ஸர்யங்கள்‌. வ்யாதி, - உடல்‌ நோய்‌. 
எவன ஸ்வயம்‌ உ நா இத்‌ வம்‌ வோ | கர்வ ஊ சக்ர யதி 
விபீஷணனாயிருந்தாலும்‌ ராவணன்‌ த தசனயாபிரு்தாலும்‌ க்கக்‌ வ்‌ அட்ட க்‌ 
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ஷ்யாமி யாநஹம்‌ 


உதாஸீநையான ஙபரியோடு, மேலானகதியையடைந்த வாலியான விலங்கோடு, கச்ச. 
லோகாந்‌ அநுத்தமாந்‌' என்ற பக்ஷியான ஜடாயுவோடு, ஸ்தாவரமாயிருந்த அஹல்யா 
சிலையோடு, ஜங்கமமான ஜயந்தனோடு, 'புற்பாமுதலாப்‌ புல்ஸறும்பாதி ஒன்றின்றியே 
நற்பாலயோத்தீயில்‌ வாழும்‌ சராசரம்‌ முற்றவும்‌ நற்பாலுக்குய்த்தனன்‌' என்று த்ருணகு_ல்ம 
வீருத ஈதி களோடு புல்‌ புதர்‌ கொடிகளோடு, அடியிலே நம்‌ அவதாரத்தை அபேக்ஷித்து நின்ற 
ப்ரஹ்மாதீகளோடு வாசியற ப்ரமன்‌ முதல்‌ எறும்பு வரை ஸர்வர்க்கும்‌ நம்‌ அபிமானத்தில்‌ 
ஒதுங்கினதுவே காரணமாக அப யமளிக்கிறோம்‌. 


த.த,ாமி - தானம்‌ செய்கிறேன்‌. அல்லாத அதி காரிகளிற்காட்டில்‌ ப்ரபந்நாதிகாரி 
விலக்ஷணனிறே! இவனுக்கு தானம்‌ பண்ணாதீருக்கப்‌ போமோ? த த_ாமி - கொடுக்கிறேன்‌” 
என்றது யாவத ஈத்மப ஈவியாகக்‌ கடவதிறே. கொடுக்கிறேன்‌ என்ற வர்த்தமாந ப்ரயோகம்‌ 
'கொடுத்து முடித்தோம்‌' எனும்‌ நிலையை அடையாதன்றோ! 


ஏதத்‌ வ்ரதம்‌ மம - சரணாகதனுக்கு அப யமளிப்பது எனக்கு வ்ரதம்‌; கட்டாயம்‌ 
அநுஷ்டிக்க வேண்டியதொன்று. ந து ப்ரதிஜ்ஞாம்‌ ஸம்ஸ்ருத்ய ப்‌, ராஹ்மணேப்‌ யோ 
வியேஷத:' என்று அடியிலே நம்‌ ப்ரதீஜ்ஞையைச்‌ சொன்னோம்‌. “பரித்ராணாய ஸாதூநாம்‌ 
விநாமாயச துஷ்க்ருதாம்‌ தர்ம ஸம்ஸ்தாபனார்த்தாய ஸம்பவாமி 'காக்குமியல்வினன்‌' 
என்றபடி இந்த வ்ரதம்‌ நமக்கு ஸத்தாப்ரயுக்கம்‌ இயற்கையிலேயே உள்ளஜதொன்ற). 


இது அநுஷ்டேயம்‌ ஆருக்கு? என்ன, மம - எனக்கு. 'அர்த்திதோ மாநுஷே லோகே '” 
என்றும்‌, (வேண்டித்‌ தேவரிரக்க' என்றும்‌ பராபேக்ஷையாய்‌, அதுக்கு இட்டுப்பிறந்த நமக்கு. 
ஸ்ரஷ்டாவான ப்ரஹ்மாவுக்கும்‌ பணியல்ல; ஸம்ஹர்த்தாவான ருத்‌ _ரனுக்கும்‌ பணியல்ல; 
ந ஹி பாலந ஸாமர்த்யம்‌ ௬ுதே ஸர்வேங்வரம்‌ ஹரிம்‌' என்றும்‌, “ரக்ஷார்த்தம்‌ ஸர்வ 
லோகாநாம்‌ விஷ்ணுத்வம்‌ உபஜக்‌_மிவாந்‌' என்றும்‌ ரகூஷணை நமக்கே தொழில்காணும்‌. 
செய்யாதபோது, புறா வானரம்‌ விங்வாமித்ராதிகள்‌ “எங்கள்‌ குழுவினில்‌ புகுதலலொட்டோம்‌” 
என்று கதவடைப்பர்கள்‌. அது செய்யாதே, சாது கோட்டியுள்‌ கொள்ளப்படுவதே ப்ரயோஜநமாக 
இது நமக்கு அநுஷ்டேயம்‌. இத்தைத்‌ தலைக்கட்டித்தாரீர்‌ என்று மஹாராஜரை இரக்கிறார்‌. 


இப்படி, பெருமாள்‌ மஹாராஜரைப்‌ பார்த்து அப ய ப்ரத ஈநம்‌ பண்ணி ஆல்ரிதனான 
விபீஷண ரக்ஷணம்‌ பண்ணவேணும்‌' என்று இந்த ங்லோகத்தில்‌ ஸகல சாஸ்த்ரங்களின்‌ 

தூத்பாயார்த்தத்தை அருளிச்‌ செய்தாராயிற்று. 
மஹாராஜரும்‌ பெருமாளும்‌ பரஸ்பரம்‌ மேஷ்தூக நினைத்திருக்க, ஒருவர்‌ சொல்லிற்று ஒருவர்‌ கேளா- 
தே “முநீவிபீஷணாழ்வானை புகுரஎவாட்டேன்‌' என்றும்‌ 'ஸ்ரீவிபீஷணாழ்வான்‌ புகுரவேணும்‌' என்றும்‌ இப்படி 
இருவரும்‌ மாறுபடூவதற்கு அடிலயன்‌? என்று சியர்‌ கேட்க, “இருவரும்‌ பரிவாலே றரணாகதரானவர்களை 
விடோம்‌ என்றிறேயிருப்பது. 'ஸுக்ரீவம்‌ யரணங்க_த: என்றதை நடத்தப்‌ பார்த்தார்‌ மஹாராஜர்‌; 'ராகவம்‌ 
றரணங்க_த:' என்றதை நடத்தப்‌ பார்த்தார்‌ பெருமாள்‌' என்று பட்டர்‌. 'ராகவம்‌ மரணங்க த என்றதை 
நடத்தப்‌ பார்த்தாராகில்‌, மஹாராஜர்க்குத்‌ தம்மை மேஷமாக நினைத்திருக்கும்‌ நிலை குலையாதோவவனில்‌, 
மஹாராஜர்க்கு யேஷமாக நீனைத்தீருக்கையாலிறே 'ஆநயைநம்‌ ஹரில்ரேஷ்ட என்று மஹாராஜர்‌ 
முன்னிலையாக அங்கீகரிக்க வேண்டிற்று. ௬டூ. 4-5-8) 
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பட்டர்‌ ஸ்ரீபாதத்திலே அப ய ப்ரத நம்‌ கேட்டார்‌ ஒரு ஸ்ரீவைஷ்ணவர்‌, 'இப்ரகரணத்தீன்‌ 
ஸாரார்த்தமென்‌? என்ன - தொஸ்ல்ள்ளவா்‌ சரணாகதராகமாட்டார்‌ என்று சுக்ரீவனைக்‌ 
கொண்டு பூர்வபக்ஷம்‌ செய்து, தோஷகுணங்கள்‌ அப்ரயோஜகங்கள்‌; சேதநர்‌ யாவரும்‌ 
அவரவர்‌ நின்றநிலையிலே மரணாகதிக்கு அர்ஹர்‌ என்று பெருமாள்‌ திருவுள்ளத்தாலே 
ஸித்தாந்தம்‌” என்றருளிச்செய்தார்‌. 


இப்ரகரணத்தில்‌ சொல்லிய தாத்பர்யமாவது, ப்ரஹஸ்தாதிகளினுடைய வாக்யங்களிலே 
ஆஸுர ப்ரக்ருதிகளோடு ஸஹவாஸம்‌ பண்ணலாகாகதைன்றுமிடம்‌ சொல்லி, தன்னை நலிய 
நீனைத்தவனுக்கும்கூட ஹிதஞ்சசான்ன ஸ்ரீவிபீஷணாழ்வான்‌ படியாலே ஸத்துக்களோடே 
ஸஹவாஸம்‌ பண்ணவேணும்‌ என்னுமிடம்‌ சொல்லி, இவன்‌ சொன்ன ஹிதம்‌ கேளாத 
இராவணன்‌ படியாலே ஆஸுர ப்ரக்ருதிகளுக்கு ஹிதம்‌ சொல்லலாகாதென்னுமிடம்‌ சொல்லி, 
பெருமாள்‌ இருந்த இடத்தே வருகையாலே பகவத்‌ ஸந்நிதியுள்ள தேஙமே ப்ராப்யம்‌ எனுமிடம்‌ 
சொல்லி, “பரித்யக்தா மயா லங்கா' என்று விட்டூப்போந்த படியாலே பகவத்குணாநுபவத்துக்கு 
விரோதமான தேயம்‌ த்யாஜ்யம்‌ எனுமிடம்‌ சொல்லி, இருந்தபடி எழுந்து வருகையாலே 
அதிகாரத்துக்கு புரற்‌ சரணாகதிகளில்லை வென்னுமிடம்‌ சொல்லி, மரணாகதனை 
'வத்‌ யதாம்‌' என்கை பகவத்விஷயத்தில்‌ பரிவர்‌ இருக்கும்படி என்று சொல்லி, 'வத்‌ யதாம்‌' 
என்றவர்தம்மை அநுவர்த்தித்து புகருகையாலே ததீயரை புருஷகாரமாகக்‌ கொண்டே 
பற்றவேணுமெனுமிடம்‌ சொல்லி, மஹாராஜரை இசைவித்துக்‌ கொள்ளுகையாலே அவனும்‌ 
ததீயரை புருஷகாரமாகக்‌ கொண்டல்லது கைக்‌கொள்ளான்‌ எனுமிடம்‌ சொல்லி, 'ராவணோ 
நாம துர்வ்ருத்தோ' என்று சொல்லிக்‌ கொண்டு வருகையாலே மரணம்‌ புகுவார்‌ தந்தாமுடைய 
நீஷ்க்ருஷ்டதையை மூன்னிட்டுக்‌ கொண்டு மரணம்‌ புகவேணும்‌ என்னுமிடம்‌ சொல்லி, ஆக 
இப்படிகளாலே அதிகாரிக்கு வரும்‌ வியேஷணங்கள்‌ சொல்லிற்று. 

'தயரதன்‌ மகன்‌ தன்னையன்றி மற்றிலேன்‌ தஞ்சமாகவே' 

தஞ்சம்‌ - ஆபத்த ம்‌ - ஆபத்துக்கு உறுதுணை. பாபங்களைப்‌ போக்குவதில்‌ 
அவனுக்குள்ள பாரிப்புக்கு இவன்‌ பண்ணும்‌ அபராதம்‌ போராது காண்‌. அவன்‌ க்ருபைக்கு 
முன்‌ இவனது அபராதங்கள்‌ அத்யல்பமிறே. ப்ரதிகூல நீரஸநத்துக்கும்‌, அநுகூலர்க்கு 
தர்யநீயமாயிருக்கைக்கும்‌ கையும்‌ வில்லுமான இருப்பே அமையும்‌. இலைதுணை மற்றென்‌ 
நெஞ்சே ......... ஈரைந்‌ தலையான்‌ இலங்கையை யீடழித்த கூரம்பனல்லால்‌ குறை (ன்‌. 
தீரு. - எம்பெருமானார்‌ ஸ்ரீபாதத்தை ஆங்ரயித்தோர்‌ தம்‌ குறை தீர்க்கைக்கு “அசேதன 
க்ரியா கலாபங்களின்‌ கூர்மையை விஸ்வஸித்தீரார்‌. சக்ரவர்த்தி திருமகன்‌ அம்பின்‌ 


கூர்மையையே தஞ்சமாக நீனைத்திருப்பர்‌. 


* அசேதன க்ரியா கலாபம்‌ - அறிவற்ற செயல்வடிவான கர்மங்கள்‌ 
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புகல்‌ 


ஸ பித்ரா ௪ பரித்யக்த: ஸுூரைய்ச ஸ_மஹர்ஷியி : | 
த்ரீந் லோகாந்‌ ஸம்பரிக்ரம்ய தமேவ மரணம்‌ கத: || - ஸுகா, 38.83 


அந்த காகாஸுரன்‌ தந்தையாலும்‌ (தாயாலும்‌ மஹர்ஷிகளோடு கூடியிருந்த 
தேவர்களாலும்‌ நன்கு கைவிடப்பட்டவனாய்‌ மூவுலகைங்கும்‌ சுற்றித்திரிந்து போக்கற்றவனாய்‌ 
பெருமாள்‌ தன்னையே மரணமாக அடைந்தான்‌) 


ஸ) பிராட்டி திறத்திலே தீரக்கழிய அபராதத்தைப்‌ பண்ணி நேராக வத்‌ யனாயிருக்கிறவன்‌; 
'ந க்ஷமாமி'க்கு இலக்காயிருக்கிறவன்‌; பண்ணின அபராதத்தால்‌ தேவத்வம்‌ போய்‌ காகமாய்‌ 
ஸ்வரூபஹாநீ பிறந்திருக்கிறவன்‌. “பெற்றோர்க்கு ரக்ஷிக்கை ப.ரம்‌' என்று கொண்டு 
இந்த்ரன்பாடே செல்ல, அவன்‌ என்செய்தானன்னில்‌ - (ித்ராச பரித்யக்த) தே வதே வோ 
ஹரி: பிதா என்று ஸகலஜகத்‌ பிதாவின்‌ கோபத்திற்கு ஆளானான்‌ என்று எல்லோருங்காண 
நாற்சந்தியிலே குடநீர்‌ வழித்துவிட்டான்‌. தந்தையானவன்‌ ஹிதபரனாகையாலே, “செய்த 
துஷ்கர்மத்துக்கு இது வேணும்‌' என்று கைவிட்டான்‌. பித்ரா ச எனுமிடத்தில்‌ சகாரத்தாலே 
தாயும்‌ கைவிட்டாள்‌ என்கிறது. ப்ரியபரையான தாயார்தான்‌ செய்ததென்‌ என்னில்‌, “த்வம்‌ 
மாதா ஸர்வலோகாநாம்‌' எனும்‌ பிராட்டி பக்கல்‌ அபராதம்‌ பண்ணியதால்‌ அவளும்‌ மைலயழுதி 
மஞ்சள்பூசிப்‌ புறப்பட்டு நின்றாள்‌. ஸுரையங்சி மாதாபிதாக்கள்‌ கைவிட்டாலும்‌ பந்து வர்க்கம்‌ 
ரக்ஷிக்கலாமேயென்று தேவதைகள்‌ பக்கலிலே சென்றான்‌. அவர்களும்‌ பெருமாள்‌ கண்‌ 
சிவந்தால்‌ அஞ்சுமவராகையாலே கண்டுகொள்ளவில்லை. பூர்வாவஸ்தைக்கு ஸஜாதியரான 
தேவதைகள்‌ கைவிட்டார்களென்னா இப்போதைக்கு ஸஜாதியராயிருக்கும்‌ பக்ஷிகள்தாம்‌ 
செய்தபடிியன்யென்னில்‌, ஸுரைய்கி சகாரத்தாலே அவைகளும்‌ கைவிட்டன என்கீறது. 
'பறவையரையா' என்று நியாமகரான பெரிய திருவடி நாயனார்க்கு வெறுப்பாம்‌ என்று 
ஆகாயசாரிகளான பக்ஷிகளும்‌ கைவிட்டன. இவைகள்தாம்‌ இப்படிச்‌ செய்தால்‌ ஆந்ருமம்ஸ்ய 
ப்ரதானரான ரிஷிகள்‌ செய்தபடியென்பென்னில்‌, ஸமஹர்ஷிபி) ஆந்ருஸம்ஸ்யத்துக்கு 
விஷயவ்யவஸ்தை உண்டிறே. யோ விஷ்ணும்‌ ஸததம்‌ தீ,வேஷ்டி தம்‌ வித்‌ யாத்‌ அந்த்ய 
ரேதஸம்‌' பகவத்‌ த்ரோஹிகள்‌ சண்டாளர்‌ என்றறிந்தவர்களாகையாலே சண்டாளன்‌ 
இங்கு புகுரலாகாது என்று கதவடைத்து நீன்றார்கள்‌. ஸுமஹர்ஷிபி) ரிஷிகளாகிறார்‌ 
காணவல்லவர்கள்‌; மஹர்ஷிகளாகிறார்‌ தூரக்காண வல்லவர்கள்‌. நாம்‌ கைவிட்டால்‌ 
'இதொரு அநந்யகதியே' என்று பெருமாள்தாமே இரங்குவர்‌ என்று அவ்வளவுஞ்செல்லக்‌ 
காணவல்லவர்களாகையாலே கைவிட்டார்கள்‌. குரீந்லோகாந்‌ ஸம்பரிக்ரம்யி ஆரேனுமொருவர்க்கு 
ஒருகால்‌ க்ருபை பிறந்து ரக்ஷகராவரோவென்று த்ரைலோக்யத்திலும்‌ தச்சன்‌ கூட்டின 
வாசல்கள்‌ தோறும்‌ ஒருகால்‌ புக்காப்போலே ஒன்பதின்கால்‌ நுழைந்தானாயிற்று. இவன்‌ 
புக்கப்புக்க தள்ளிக்‌ கதவடைத்து நின்றார்கள்‌; எங்கும்‌ ரக்ஷகரைப்‌ பெற்றிலன்‌. குமேவ 
மரணம்‌ ௧த3 கோபித்தாரேயாகிலும்‌ நாராயணத்வ ப்ரயுக்தமான “குடல்துடக்குண்டாகையாலே 


* மரீரஸரீரி பாவ ஸம்பந்தம்‌ 
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அவர்கள்‌ முகத்திற்காட்டில்‌ தன்மேல்‌ அம்‌பபய்தவர்‌ முகமே குளிர்ந்திருந்தது கண்டு, 
மரணாகதவத்ஸல: என்று யரணாகதிக்கு எல்லையானவர்‌ தம்மையே பற்றினான்‌. உபாய 
புத்த்யா பற்றினானல்லன்‌. தேவத்வத்தாலே தரையில்‌ கால்‌ பாவாதவன்‌ கண்டவிடமைங்கும்‌ 
தட்டித்திரிந்து கால்முறிந்து ஒதுங்க நிழல்தேடி தரையிலே தலையும்‌ மடியிலே கானுமா& 
விழுந்தான்‌. விழுந்தவிடம்‌ நிவாஸ வ்ருக்ஷமாயிருந்தது. இத்தால்‌ எல்லா அவஸ்தைகளிலும்‌ 
விங்வஸநீயன்‌ ஸர்வேங்வரனே என்று சொல்லிற்றாயிற்று.  கண்ணழிவு செய்தது, 
வெறுமனே பெொறுத்துவிட்டால்‌ எபொறுத்தமைக்கு அடையாளம்‌ தெரியாதீறே. ஆக தாம்‌ 
பொறுத்தமைக்கு அடையாளமாகவும்‌, ஏவின ப்‌,ரஹ்மாஸ்த்ரம்‌ வீணாகக்‌ கூடாமையாலே 
அதுக்கோரிடம்‌ காட்டவும்‌ கண்ணழிவு செய்தாரித்தனை போக்கி, காகம்‌ பண்ணின குற்றத்துக்கு 
தக்க த ண்ட னையாகவன்று] ௫௫. 3-7-8) 


நிவாஸவ்ருக்ஷ: ஸாதூ நாம்‌ ஆபந்நாநாம்‌ பரா கதி: | 


ஆர்த்தாநாம்‌ ஸம்ற்ரயம்சைவ யமஸம்சைக ப ஜநம்‌ ॥! - ரா.கி. 15.19 


ஸ்ரீராமபிரான்‌  நல்லோர்க்கு களைப்பாறும்‌ நீழல்தரு மரமாயிருப்பவர்‌; 
ஆபத்தடைந்தவர்களுக்கு மேலான தஞ்சமாயிருப்பவர்‌; கஷ்டப்படுவோர்க்கு 
சேருமிடமாயிருப்பவர்‌; கீர்த்திக்கு ஒரே இருப்பிடமாயிருப்பவர்‌;) 
இது தாரை வாலியைக்‌ குறித்து சொல்லுகிற வார்த்தை. நீ ஸுக்ரீவனோடு 

விரோதிக்கை கார்யமல்லகாண்‌. அங்கதன்‌ விளையாடப்‌ போனவிடத்திலே ஸுக்ரீவனுக்கோர்‌ 
“அபாஸ்ரயமுண்டாகக்கேட்டூ வந்து சொன்னான்காண்‌' என்ன, “அபாய்ரயமாகீறார்‌ தான்‌ 
ஆர்‌?” என்ன பெருமாள்‌ என்னச்‌ சொல்லுகீறான்‌' என்றாள்‌. ஆனால்‌ அவர்‌ பின்னை 
நமக்கு அபாங்ரயமாக மாட்டாரோ' என்ன, சொல்லுகிறாள்‌ ௫வாஸவ்ருஷஸ்‌ ஸாதூ நாம்‌ 
வ்ருக்ஷமானது பூவும்பழமும்‌ தளிரும்நீழவுமாய்‌ தான்‌ வெய்யிலைச்சுமந்து பிறர்க்கிடம்‌ 
கொடுத்து, தன்கீழேயிருந்து தன்னை வெட்ட நினைப்பார்க்கும்‌ ப_லப்ரதமாயிருக்குமிறே. 
அதுபோல்‌ பெருமாள்‌ 'இந்நீழலிலே ஒதுங்குவோம்‌' என்பார்க்கு நீழலாய்க்காண்‌ இருப்பது 
என்ன, “நான்தான்‌ அவர்க்கு ஏதேனும்‌ அநிஷ்டம்‌ செய்ததுண்டோ? நமக்கும்‌ நீழலாகத்‌ 
தட்டென்‌?' என்ன, சபந்நாநாம்‌ 'ஒதுங்கோம்‌ என்னாமை போராது காண்‌, 1ஆபந்நராக 
வேணுங்காண்‌' என்ன, நாம்தான்‌ ஆபந்நரன்றோ? உடன்பிறந்தவன்‌ சத்ருவாம்படியன்றோ 
நம்முடைய நிலை? என்ன, ர்த்தாநாம்‌ 'ஆபந்நராயிருப்பது போராது காண்‌. ஆபத்தை 
இசையவும்‌ வேணுங்காண்‌, நமக்கு ஒரு ரக்ஷகர்‌ வேணும்‌ என்றிருக்க வேணுங்காண்‌' என்ன, 
இவர்‌ அவனுக்கே புகலாய்‌ நின்றாராகில்‌ நமக்குமிப்படி யிருப்பானொரு அபாங்ரயத்தை 
தேடிக்கொள்ளுகிறோம்‌' என்ன, யமஸங்சைக ப £ஜநம்‌ 'இனி இங்ஙனே யிருப்பதொரு 
நிழலில்லைகாண்‌ ஒதுங்க! என்கிறாள்‌. வேறொருவருடைய யஸஸ்ஸும்‌ இவரிட்ட 
வழக்காயிருக்குமாகையாலே இவரையே பற்றப்பார்‌ என்றபடி. 

* அபாங்ரயம்‌ - காப்பான புகல்‌ 
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(இதில்‌ 'சதுர்வித £ ப ஐந்தே மாம்‌' என்று ஸ்ரீகீதையிலே (7.16 சொன்ன நாலுவகை 
அதிகாரிகள்‌ சொல்லப்படுகிறார்கள்‌. “ஸாதூ நாம்‌' என்றது ஜ்ஞாநியை: “ஆபந்நாநாம்‌' 
என்றது கேவலனை (இஜ்ஞாஸூ; 'ஆர்த்தாநாம்‌' என்றது ஆர்த்தன்‌, அர்த்த ஈர்த்தீ, எனும்‌ 
த்விவிதமான ஐங்வர்யார்த்திகளை. இழந்த ஐங்வர்யத்தை விரும்புமவன்‌ ஆர்த்தன்‌. 
ப்ரதமத்தில்‌ ஐங்வர்யத்தை விரும்புமவன்‌ அர்த்த ஈர்த்தி ஒரு ஸ்த்ரீ வசநமாயிருக்க 
இதுக்கு இத்தனை கருத்துண்டோவவனில்‌, வேதோபப்ருஹ்மணார்த்தமாக ப்ரவ்ருத்தமான 
ப்ரபந்தமாகையாலே “கோல்விழுக்காட்டாலே அவையும்‌ ஸம்பவிக்குமிறே) - தீருவி.58 


சக்ரவர்த்தி திருமகனுடைய கையும்‌ வில்லுமே தஞ்சம்‌: உயிர்கள்‌ காப்பானே (தீருவாய்‌ 
- 6.9.3 நமக்கு அழித்துக்‌ கொள்ளுகை பணியானாப்‌ போலேயிறே அவனுக்கு நோக்குகை 
பணியானபடி. அவன்‌ நோக்குகைக்கு இத்தலை 1கண்செம்பளிக்கு மத்தனையிறே 
வேண்டுவது. வீரமிகாமணிப்‌ பல்லவராயர்‌, பட்டரிடம்‌ 'ராஜகார்யத்தில்‌ ஈடூபட்டிருக்கையால்‌ 
ஸ்ரீவைஷ்ணவர்களை அநுவர்த்தித்து நல்வார்த்தை கேட்க அவகாயமில்லாமலிருக்கிறது. 
அடியேனுக்கு தஞ்சமாயிருப்பதொரு வார்த்தையருளிச்‌ செய்யவேணும்‌' என்ன, 
கடற்கரை வெளியை நீனைத்தீரும்‌' என்ன, பல்லவராயர்‌ இதன்‌ பொருள்‌ புரியாமல்‌ நிற்க, 
'பெருமாள்‌ பெரிய வாநர ஸேநையோடே கடற்கரையிலே தங்கியிருக்க, அக்கரையிலே 
பிணந்தின்னிப்பயல்‌ ராவணன்‌ இருக்கையாலே எழுபது கோடி வானர முதலிகளும்‌ 
'பெருமாளுக்கு என்‌ வருமோ என்று நோக்கிப்போந்து, பின்‌ ப்ரக்ருதிமான்களாகையாலே 
சோர்ந்து கண்ணுறங்கியவளவிலே, தாமும்‌ தம்‌ திருத்தம்பியாருமாய்‌ திருவரையில்‌ கட்டிய 
கச்சும்‌, சுருக்கியசீராவும்‌, நாணியும்‌, முதுகிலே அம்பறாத்துணியும்‌, கையிலே தெறித்துப்‌ பிடித்த 
திருச்சரமும்‌, தரித்த தீருவில்லும்‌ தாமுமாய்‌, சில அண்ட ஜங்கள்‌ முட்டையிட்டுத்‌ தம்‌ சிறகின்‌ 
கீழே நோக்கீட்டு வைக்குமாபோலே, எழுபது வெள்ளம்‌ பலவங்க_ஸேநையையும்‌ நடையாடும்‌ 
மதிள்கள்‌ போலே ரக்ஷித்துக்‌ கொண்டு ஓரிரவெல்லாம்‌ *சாரிகையாய்‌ வந்த சக்ரவர்த்தி 
திருமகனுடைய கையும்‌ வில்னுமே தஞ்சம்‌' என்றருளிச்‌ செய்வதார்‌. உறங்குகிற போது 
நம்மை ரக்ஷிக்குமவன்‌ உணர்ந்தால்‌ நம்மை நோக்கும்‌ என்பதைச்‌ சொல்லவும்‌ வேணுமோ! 

ஈங்வரனுடைய ஸ்வாதந்த்ர்ய பாரதந்த்ர்யங்கள்‌: ஸர்வேங்வரன்‌ ஸ்வாதந்த்ர்யத்தை 
வெறுத்து ஆங்ரித பாரதந்த்ர்யத்தை ஆசைப்பட்டு 'பிதரம்‌ ரோசயாமாஸ' என்கிறபடி 
சக்ரவர்த்தியை தந்தையாகக்‌ கொள்ள விரும்பி வந்து பிறந்தான்‌. அங்கே முடியை 
வைக்கப்‌ பார்த்தார்கள்‌. கைகேயி வர வ்யாஜத்தாலே அத்தைத்‌ தப்பினான்‌. 'ஆவாஸம்‌ 
தீவஹமிச்சாமி' இக்காட்டில்‌ நீர்‌ கைக்காட்டுமிடத்தில்‌ வாழ விரும்புகிறேன்‌ என்கிறபடி 
ரிஷிகளுக்கு பரதந்த்ரனாக ஆசைப்பட்டான்‌. அவர்களோ அவனை ஆராதிக்கக்‌ தொடங்கி 
அவனது ஸ்வாதந்தர்யத்தை வெளியிடலானார்கள்‌. அவர்களை விட்டூ அறிவிலாக்‌ 
ப தானாகவே (பொருளுடைத்தாகும்‌) 
1 கண்செம்பளித்தலாவது, செயலற்று கண்மூடி உறங்குதல்‌ - அதாவது ஸ்வயத்னம்‌ குலைகை. 
£ வட்டமாக சஞ்சரிக்கை 
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கன்‌ காலைப்‌ பிடிப்போமைன்று பார்க்கான்‌. அவன்‌ * ஈஸோஸ்மி' என்று எதிரே 
தகா அத்தைவிட்டு “கடலாரு தேவதை நம்‌ கும்பிடு கொள்ளும்‌' என்று 
ன காலைப்பிடித்தான்‌. கடலரசன்‌ சதிரன்‌. வந்து முகங்காட்டினால்‌ மரண்யராவுதோம்‌ 
என்து மூகம்‌ காட்டவில்லை. பின்‌ பழைய ஸ்வாதந்த்ர்யமே தலைஃயடுத்து கொண்டு வா 
ன்‌ என்றான்‌. நாம்‌ மரண்யராய்‌ பெருமாள்‌ நியாம்யனானால்‌ அவர்தம்‌ ஸ்வரூபம்‌ 
க தொடுத்த அம்புக்கிலக்கானோமாகில்‌ ரூப நாஙமிறே உள்ளது' என்று மூன்று நாள்‌ 
கழித்து மைதுவாக வந்து முகங்காட்டினான்‌. முகங்காட்டும்‌ வரையன்றோ ஸ்வாதந்தர்யம்‌! 
க முன்புத்தை அபராதமறியானே! கோழைகளைப்‌ போலே, “உனக்கன்றுகாண்‌: 
இவ்வம்பக்கிலக்காக உன்‌ எதிரிகளைக்‌ காட்டு' என்றான்‌. (தனித்‌ வய ரஹஸ்யம்‌) 
எம்பெருமான்‌ ஆச்ரித பரதந்த்ரன்‌ என்பது அர்ச்சையில்‌ ப்ரகாசிக்குமிடங்கள்‌ 
பலவற்றில்‌ ஓரிரண்டு - சுரியும்‌ பல்கருங்குஞ்சி வெங்கள்‌ சுடர்முடி யண்ணல்‌ தோற்றமே 
கருவாய்‌ 3.6.5) - திருக்கண்ணபுரத்து ராஜா தன்‌ பெண்டுகளுடன்‌ திருவடி தொழ இரவில்‌ 
ஸந்நீதிக்கு வர, அர்ச்சகன்‌ காலஸந்தீ நீறைவேற்றி. ஸ்த்ர்லோலனாகையால்‌ பெருமாள்‌ 
புஷ்பங்களைக்‌ களைந்து எடுத்துக்கொண்டு கோயில்‌ தாஸி வீட்டிற்குப்‌ போயிருக்க. 
ராஜபடாள்‌ அர்ச்சகனை வீட்டில்‌ தேட, வீட்டிவுள்ளார்‌ அவனிடத்தில்‌ ஓடித்‌ தெரிவிக்க. 
அவ்வளவில்‌ தாஸி கூடியிருந்த புஷ்பத்தைப்‌ பறித்துக்‌ கொண்டோடி வந்து பயத்துடன்‌ 
அவள்‌ கூடின புஷ்பத்தை சேஷமென்றறிந்தும்‌ பெருமாளுக்கு ஸமர்ப்பித்து ராஜனை 
ஸேவிக்கச்‌ செய்ய, ராஜனுக்கு பிரஸாதமாக கொடுத்த புஷ்பத்தில்‌ ஒன்றிரண்டு மூடிகள்‌ 
இருக்க, ராஜன்‌ ஆங்சர்யப்பட்டு பெருமாளுக்கு செளரியும்‌ உளதோ என்ன, அர்ச்சகன்‌ 
உளதென்ன, மறுபடியும்‌ இவ்வாங்சர்யத்தை ஸேவிப்போமென்று அர்ச்சகனிடம்‌ திருமுடியை 
மீண்டும்‌ ஸேவை பண்ணிவைக்கச்‌ சொல்ல, அர்ச்சகன்‌ (போர அபராதம்‌ செய்தேன்‌; இந்த 
வேளை ரக்ஷிக்க வேணும்‌' என்று பெருமாள்‌ திருவடிகளில்‌ தெண்டம்‌ ஸமர்ப்பித்து கற்பூர 
நீராஞ்சனம்‌ ஸமர்ப்பிக்க, பெருமாள்‌ செளரியுடனே இராஜனுக்கு ஸேவை கொடுக்க, இது 
கதாயிருக்குமோவென்று சுரியும்‌ பல்கருங்குஞ்சியில்‌ ஒன்றை வலிக்கச்செய்ய, பெருமாள்‌ 
சிரஸில்‌ நீன்று ரத்தத்துளி ராஜன்‌ முகத்தில்‌ தெறிக்க, ராஜன்‌ அபராத க்ஷாமணம்‌ பண்ணிக்‌ 
கொண்டு சென்றான்‌. பண்டு திருக்கண்ணபுரத்து அரையரொருவர்‌ விரோதி வர்க்கங்களால்‌ 
தாம்‌ நோவுபட நேர்ந்த காலத்து செளரிராஜன்‌ திருமுன்பே சென்று செருவரை முன்னாசறுத்த 
சிலையன்றோ கைத்தலத்தது' என்று தாளந்தட்டி விண்ணப்பம்‌ செய்ய, பெருமாள்‌ அரையரை 
நோக்கி 'ஓய்‌! நீர்‌ அஞ்சவேண்டா; ஒரு க்ஷணத்திலே விரோதிகளை முடிக்கிறோம்‌' என்றருளிச்‌ 
செய்து அப்படியே தலைக்கட்டினார்‌ (பெரிய.தீரு. 8.1.2. 
லோகநாத : புராபூ_த்வா ஸுக்‌_ரீவந்‌ நாதமிச்ச தி ரா.கி. 4.19 லோகத்துக்‌ககல்லாம்‌ நாதனாயிருந்தும்‌ 
ஸுக்ரீவனை நாதனாக இச்சித்தார்‌. 
ஸுக்‌_ரீவம்‌ யரணங்க_த: ரா.கி. 4.19 ராமபிரான்‌ ஸுக்ரீவனை மரணமடைந்தார்‌. 
லோகநாத_ஸ்ய ராமஸ்ய ஸக_£ த ஈஸோ$£ஸ்மி ராக்ஷஸ | (ா.யு. 40-10) அரக்கனே! (ஸுக்‌ ரீவனான நான்‌ 
லோகநாதனான ராமபிரானுடைய நண்பனாய்‌, அடியேனாயிருக்கிறேன்‌. 
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பட்டரைப்‌ பற்றிய ஓர்‌ ஐதீஹ்யம்‌: பட்டர்‌ ஸேது ஸ்நானம்‌ செய்ய எழுந்தருளினபோது 
அஸ்தமனமாகவே, பாதீரிக்காடியிலே ஒரு வேடனகத்திலே புக, அவன்‌ துணுக்கைன்று 
எழுந்து தானிருந்த ஆஸநத்தையும்‌ கட்டிலையும்‌ கொடுத்துபசரிக்க, 'இவன்‌ நம்முடைய 
வைபவத்தையறிந்து செய்தானல்லன்‌, க்‌,யாதிபரனாய்ச்‌ செய்தானல்லன்‌, இவனகத்திலே 
ஒதுங்கினோமென்றிறே நம்மை இவன்‌ உபசரித்தது. ஈஸ்வரன்‌, தான்‌ அபிமாநித்த 
திவ்யதேயங்களிலே வர்த்திக்கிற ஸ்ரீவைஷ்ணவர்களளவிலே என்‌ நினைத்திருக்கிறானோ! 
என்று வித்த ரானார்‌ ௬ூடுபட்டார்‌) 'இற்றைக்கு  வியேஷஃூமென்‌?' என்ன, 
'வியேஷூமொன்றுமில்லை; காட்டுக்கு வேட்டையாடப்‌ போனேன்‌. ஒரு முயல்‌ குட்டிதான்‌ 
கிடைத்தது. அதையடுத்து வரும்போது, அதின்‌ தாய்‌ என்‌ முன்னே வந்து கும்பிட்டுக்‌ கொண்டு 
கிடந்தது; பச்சதாபப்பட்டு குட்டியை விட்டு வந்தேன்‌' என்றான்‌. முயலுக்கு யரணாகதியே 
ரக்ஷகமென்று உபதேஸித்தாரில்லை. அரி: ப்ராணாந்‌ பரித்யஜ்ய ரக்ஷிதவ்ய: க்ருதாத்மநா - 
ற ரணமடைந்தவனை உயிரை விட்டாகிலும்‌ காப்பாற்ற வேணும்‌-என்று வேடனுக்கு உபதேயி 
த்தாரில்லை. இப்படியிருக்க அவ்யவத ஈநேந நேறே யரணாக,தீ ப_லித்ததே! ப்ரபத்தியின்‌ 
வைபவமிருந்தபடியென்‌!! என்று விஸ்மிதரானார்‌ (வியந்தார்‌? - தனித்‌ வயம்‌ 


இந்த ஐதீஹ்யத்தை எழுதிக்‌ கொண்டிருக்கும்போது மூதூரிலிருந்து எழுந்தருளின 
ய்ரீவைஷ்ணவர்‌ ஒருவர்‌, “எல்லோராலும்‌ திவ்யதேசங்களில்‌ வாஸம்‌ பண்ண இயலுமோ? 
திவ்ய தேசமல்லாத க்ராமங்களில்‌ வஸிப்போர்க்கு நற்கதி கிடையாதோ? தத_ா க்ருஷ்ணங்ச 
ராமல்ச மமாயமிதீ நீர்தி ஸேத்‌ | மத்‌, க்‌. ராமவாஸீ ப,க_வாந்‌ மமைவேதீச தீர்ப வேத்‌ |! 
என்‌ க்ராமத்திலிருக்கும்‌ எம்பெருமான்‌ என்னுடையவன்‌; என்‌ க்ருஹத்திலிருக்கும்‌ ராமன்‌ 
க்ருஷ்ணன்‌ என்னுடையவன்‌ என்று மமத்வ புத்தி உண்டாகும்படியிருப்பவனை விட்டுவிட 
இயலுமோ? இக்காலத்தில்‌ பலர்‌ திவ்ய தேசங்களுக்குச்‌ சென்று வருவதுபோல்‌ முன்காலத்தில்‌ 
சென்று வந்தீருப்பார்களா? முன்காலத்தில்‌ திருவேங்கட யாத்திரை ஒன்று மட்டுமே 
ப்ரஸித்தமாயிருந்தது' என்ன, 'இந்த ஐதிஹ்யம்‌ திவ்யதேச வாழ்ச்சி மற்றும்‌ மரணாகதியின்‌ 
பெருமைகளைச்‌ சொல்வது என்று கூறி, அனந்தாழ்வான்‌ 'திருக்கோளூரில்‌ கழுதை 
மேய்த்தாவது ஜீவிக்க மாட்டிற்றிலையோ' என்று ஒரு ஸ்ரீவைஷ்ணவனிடம்‌ அருளிச்செய்த 
வார்த்தையை விவரித்து, நீவைஷ்ணவர்கள்‌ நகரங்களுக்கு இடம்‌ பெயர்ந்ததாலேயே 
இன்றும்‌ பல திவ்யதேசங்கள்‌ ஸ்ரீவைஷ்ணவ ஸம்ருத்‌_தீ யில்லாமல்‌ உள்ளன என்று சொல்லி, 
காட்டுத்திபிலே அகப்பட்டவன்‌ பொய்கையும்‌ பொழிலும்‌ தேடிப்புகுமாபோலே, ஸம்ஸாரமாகிற 
பாலைநிலத்தில்‌ அகப்பட்டவனுக்கு உகந்தருளின நிலங்கள்‌ பொய்கையும்‌ பொழிலும்‌ 
போலேயாகையால்‌ திவ்யதேசங்கட்கு அவ்வப்போதாவது சென்று வருதல்‌ சரீர பரிக்ரஹம்‌ 
பண்ணியதற்கு ப்ரயோஜநம்‌ என்று சொல்லி, இறுதியில்‌ ஓர்‌ நீகழ்ச்சியையும்‌ குறிப்பிட 
நேர்ந்தது. கோயிலே வாஸ ஸ்தானமாய்‌ நூற்றஞ்சு திருநக்ஷத்ரம்‌ எழுந்தருளியிருந்த 
* இ திஹ இதிஹ இப்படியாம்‌ இப்படியாம்‌ என்று வெகுகாலமாக கர்ணபரம்பரையாய்ச்‌ சொல்லப்பட்டூவரும்‌ 
கதையோடு கூடிய அர்த்த விசேஷம்‌ ஐதிஹ்யம்‌ என்பர்‌. 
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பெரியநம்பிக்கு, கங்கைகொண்ட சோழபுரத்தில்‌ க்ருமி கண்ட னால்‌ கண்கள்‌ பிடுங்கப்பைற்று 
கோயிலுக்கு திரும்பிவரும்‌ வழியில்‌ ஒரு க்ராமத்திலன்றோ சரமதமை ப்ராப்தமாயிற்று! அங்கு 
ஆழ்வான்‌ மடியிலே சாய்ந்து கிடக்கச்‌ செய்தே, கோயிலும்‌ பாஷ்யகாரருமிருக்க இங்கே 
யரீராவஸானமாவதே' என்று ஆழ்வான்‌ வெறுக்க, 'ஒரு பாக _வதனுடைய மடியிற்காட்டில்‌ 
கோயில்‌ உத்க்ருஷ்டமன்று காண்‌: என்றருளிச்செய்தார்‌. ப்ரபந்நனுக்கு மரீராவஸானத்திலே 
தேச கால அதிகாரி நியமங்களோ, உத்தரக்ரியைகளோ உபாயமன்று. இனாலும்‌ உத்தர 
க்ரியைகள்‌ ஆந்ருசம்ஸ்யத்தாலும்‌ பகவத்‌ ப்ரீதி ஜ௲கமன்றும்‌ சய்யப்படூமத்தனை; 


பிராட்டி சரம ங்லோகம்‌ 


பாபாநாம்‌ வா ய ஈநாம்‌ வா வத ஈர்ஹாணாம்‌ ப்லவங்க ம | 
கார்யம்‌ கருணமார்யேண ந கள்சிந்‌ நாபராத்‌ யதி 1! - யூ.காண்‌. 116.44 ௫௫ 6-10-10 


ராவணனும்‌ பட்டு, பெருமாளும்‌ விஜயிகளானார்‌ என்ற ப்ரிய விஷயத்தை பிராட்டிக்கு 
திருவடி விண்ணப்பிக்க, பிராட்டியும்‌ ப்ரீதி ப்ரகர்ஷத்தாலே விம்மல்‌ எபாருமலாய்‌ பேசாதீருக்க,. 
திருவடி “ப்ரியமான விஷயத்தை விண்ணப்பித்த அடியேனுக்கு ஒரு மறுமாற்றம்‌ சொல்லாதே 
தேவரீர்‌ எழுந்தருளியிருப்பதென்‌? என்ன, பிராட்டியும்‌ 'நீ செய்த பேருபகாரத்திற்கு தக்கபடி 
தரலாவது ஒன்றில்லாமைகாண்‌ நான்‌ பேசாதிருந்தேன்‌ என்ன, உடனே திருவடி “இப்போது 
நம்‌ அபேக்ஷிதத்தை விண்ணப்பம்‌ எசய்வோம்‌' என்று பார்த்து 'தேணீரை கழ்ந்திருந்து 
நலிந்த இந்த க்ரூர ராக்ஷஸிகளை ராவணனுக்கு முன்னமே கொன்றிருக்கவேணும்‌; 
இராவணனும்‌ இவர்களோபாதீ கேடனல்லன்‌; இவர்கள்‌ இப்போது பாம்பு படமடங்கினாற்போலே 
இருக்கிறார்களித்தனை; இவர்களுடைய விஷம்‌ நீங்கவில்லை; இவர்களை ப ஹுப்ராகரமாக 


ப்ரபந்நன்‌ மரணமானால்‌ நேரே வைகுந்தம்‌ செல்கிறானே. நீத்யவிபூதீயையடையும்‌ முக்தனுக்கு பசி, 
தாஹம்‌ என்பவை கிடையாதே. புத்தீரனால்‌ ங்ராத்த தர்ப்பணங்களில்‌ அளிக்கப்படும்‌ அன்ன பானாதிகள்‌ 
முக்கனுக்கு அவங்யமன்றே. ஆக, ப்ரபந்நனாய்‌ முக்தியையடைந்த பிதாவுக்கும்‌ அவனது புத்திரன்‌ 
..  ஸ்ராத்த தர்ப்பணங்களைச்‌ செய்ய வேணுமோயென்னில்‌, அவஸ்யம்‌ செய்யவேணும்‌. (தேவதத்தன்‌ 
“என்ற ஒரு பிதாவுக்கு ங்ராத்தம்‌ செய்யும்‌ புத்திரன்‌ தேவதத்தாதி சர்மாக்களான பித்ரு, பிதாமஹ, 
ப்ரபிதாமஹர்களைக்‌ குறித்துச்‌ செய்யும்‌ ங்ராத்தத்தில்‌, கேவலம்‌ தேவதத்தன்‌ முதலான பெயர்களையுடைய 
பித்ராதிகள்‌ மட்டும்‌ உத்தேங்யர்களன்று; “வஸு ருத்ராதித்ய ஸ்வரூப பித்ரு, பிதாமஹ, ப்ரபிதாமஹு 
என்கையால்‌ அவர்களுக்கு அதிஷ்டான தேவதைகளான வஸு, ருத்ர, ஆதித்யர்களோடு கூடிய தேவதத்தாதி 
பித்ருக்களே உத்தேங்யராகிறார்கள்‌. அந்த தேவதைகள்‌ ஆராதனத்தினால்‌ த்ருப்தியடைந்து கர்த்தாவுக்கு 
ஆயுஸ்‌, ஸந்ததி, தனம்‌, வித்யை, பதவி முதலான ஸுகங்களைத்‌ தருகிறார்கள்‌ என்கையால்‌, நேரே 
மோக்ஷமடைந்த பிதாவுக்கு புத்திரன்‌ செய்யும்‌ ங்ராத்த தர்ப்பணங்களால்‌ ஒரு ப்ரயோஜநம்‌ இல்லாவிடிலும்‌, 
வஸு ருத்ராதீத்ய தேவதைகள்‌ த்ருப்தியடைந்து குடும்பத்திற்கு க்ஷேத்தைப்‌ பண்ணுகிறார்கள்‌ என்கையால்‌, 
ப்ரபந்நனின்‌ புத்திரனும்‌ ய்ராத்த தர்ப்பணங்களை அவங்யம்‌ செய்ய வேண்டும்‌. செய்யாவிடில்‌, இவனைப்‌ 
பார்த்து ப்ரபந்நரல்லாதார்‌ கர்மங்களை விட்டு தேவதைகளின்‌ கோபத்திற்காளாகி நரகானுபவ நீச 
ஜந்மங்களையடைய நேரிடுமாகையால்‌ லோக ஸங்க்ரஹார்த்தமாக ப்ரபந்நனின்‌ புத்திரனும்‌ ங்ராத்த 
தர்ப்பணங்களை விடாமல்‌ செய்ய வேண்டும்‌. 
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ஹிம்ஸிக்க நினைக்கிறேன்‌; பகவத்‌ பாகவத அபசாரிகளை தண்டிக்கும்‌ க்ரமத்திலே தண்டிக்க 
விரும்புகிறேன்‌; முன்பு வந்தபோது அவகாசமில்லாமையாலே விட்டூப்போனேனித்தனை; 
இப்போது அடியேன்‌ இதைச்செய்ய தேவரீர்‌ நியமிக்க வேணும்‌; தேவரீர்‌ இதை அநுமதித்தால்‌ 
அடியேனுக்கு ப்ரதியுபகாரம்‌ பண்ணியருளியதற்கு ஸமாநம்‌' என்ன, பிராட்டி இச்சுலோகத்தை 
யருளிச்‌ செய்கிறாள்‌. 


ப்லவங்கம - வானரனே! பாபாநாம்‌ வா - பாபிகள்‌ விஷயத்திலும்‌, மாபாநாம்‌ வா - 
புண்ணியவான்கள்‌ விஷயத்திலும்‌, வதார்ஹாணாம்‌ - கொல்லத்தக்கவர்‌ விஷயத்திலும்‌, 
ஆர்யேண - நல்லோனாலே, கருணம்‌ - கருணையானது, கார்யம்‌ - செய்யத்தக்கது; கங்சித்‌ 
- எவனும்‌, ந அபராத்யதி - குற்றம்‌ செய்யவில்லை என்பது, ந - இல்லையே. 


பாபாநாம்‌ வா மாப ஈநாம்வா பாபிகளாயினும்‌, பரிசுத்தர்களாயினும்‌. இவர்கள்‌ 
நீ நினைத்திருக்கிறபடியே பாபம்‌ செய்தவர்களாயினும்‌, நான்‌ நினைத்திருக்கிறபடியே 
ஸாபைகளாயினும்‌, எப்படியிருப்பினும்‌, இவர்கள்‌ விஷயத்தில்‌ கருணை காட்ட வேண்டும்‌. 
பைகள்‌ எனும்‌ பக்ஷத்தில்‌ கருணை காட்டவேணுமைன்பதை நீ இசைவாய்‌; பாபிகளாயினும்‌ 
கருணை காட்டவேணுமைன்பதை நான்‌ சொல்கிறேன்‌, கேள்‌. நல்லோர்கள்‌ கருணையை 
காண்பிப்பதற்கு பாபிகளை எதிர்பார்த்திருப்பர்கள்‌ 'தே £ஈஷோ யத்‌_யபி தஸ்ய ஸ்யாத்‌' என்ற 
பெருமாளைப்‌ போலே. அழுக்குடையவனன்றோ குளிக்க ப்ராப்தியுடையவன்‌? பாபமாகிற 
அழுக்குடையவர்களுக்கன்றோ நாம்‌ கருணை காட்ட வேணும்‌. புண்யவான்களாகில்‌ 
கடைத்தேற உன்‌ 'வால்‌ வேணுமோ? அவர்கள்‌ புண்யங்களே அவர்களுக்கு கைக்கொடுக்குமே! 
கைம்முதல்‌ அல்லாதார்க்கன்றோ நல்லோர்‌ கைக்கொடுத்து தூக்கவேணும்‌. 


ஆகில்‌, 'குற்றமுள்ளவனை தண்டிக்கவேணும்‌' என்னும்‌ தர்ம மாஸ்த்ரங்களை 
கிழித்துப்பாகட வேணுமோ! என்ன, நீ சொன்னது ஸாமாந்ய ஸாஸ்த்ரம்‌. வத ஈர்ஹாணாம்‌ 
கொல்லத்தக்கவராயினும்‌. 'கொல்லத்தக்கவராயினும்‌ சரணாகதர்களை ரக்ஷிக்கவேணும்‌' 
எனும்‌ வியேஷ சாஸ்த்ரமறியாயோ? ஸாமாந்ய சாஸ்த்ரத்திற்கும்‌ வியேஷ சாஸ்த்ரத்திற்கும்‌ 
விரோதம்‌ வந்தால்‌, ஸாமாந்ய சாஸ்த்ரத்தைத்தள்ளி, வியேஷ ஙாஸ்த்ரத்தைக்‌ கைக்கொள்ள 
வேணுமிறே! “சரணம்‌' என்று வந்த விபீஷணாழ்வான்‌ தோஷவானேயாகிலும்‌ 'நத்யஜேயம்‌' 
என்று பெருமாள்‌ கடற்கரையில்‌ சொன்ன வார்த்தை கடலோசையாகக்‌ கடவதோ. 


பின்னையும்‌, திருவடி புத்தியை மாற்றிக்காள்ளாமையாலே  ப்லவங்கம! 
குரங்கே) என்கிறாள்‌. பிடித்தபிடி விடாத ஜாதியானமை கண்டோம்‌. வசிஷ்டர்‌, வாமதேவர்‌ 
முதலானோர்‌ மந்தீராலோசனை சொல்லும்படியான இஷ்வாகு வம்மத்தில்‌ பிறந்தாயல்லை; 
கர்மயோகீகளான ஐநக குலத்திலே பிறந்தாயல்லை; காட்டிலே பணையோடூபணை 
தாவித்தீரிகிற ஜாதியிலேயிறே பிறந்தது. அப்பேர்ப்பட்ட உனக்கு சரணாகதீயின்‌ பெருமை 
வ தெரியும்‌? பேருபகாரம்‌ செய்தவனை பிராட்டி இப்படி நீந்திக்கலாமோ எனில்‌ - 


* கோ தானம்‌ பண்ணும்‌ பசுவின்‌ வாலைப்பிடித்து இ றப்ப வன்‌ புண்யலோகம்‌ செல்கிறான்‌ என்பர்‌. 
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ப்‌ ஓ ட்‌ ்‌ ்‌ ச ய்‌ ௪ ம்‌ 
சபி துல்‌ பேருபகாரத்துக்குத்‌ தோற்று 'வாநரோத்தம' என்றவள்தானே அவன்‌ 
8 க்ப்‌ னாம்‌ பலவங்கம' என்கிறாள்‌. ராஜாவாய்‌ ஸ்வாதந்த்ர்யமுடைய பெருமாளும்‌ 
எங்களமுன னை கோபித்தறியார்‌; நீ வான ப்‌ ழ்‌ ட்‌ 
இத்த யார்‌; ்‌ ர ஜாதியாயிரு வை ங்‌ 
கோபிக்கக்‌ கடவையோ? க கல்‌ தலை 


காயம்‌ கருணமார்யேண ௫ல்லோனால்‌ கருணை காட்டப்பட வேணும்‌. இவர்கள்‌ 

ண்யபாபம்‌ கிடக்கட்டும்‌: த்‌ 
பு ்‌ த்க்‌ இப்போது இவர்களது த_யதீயத மையை வருந்தத்தக்க 
நிலையைப்‌ பாராய்‌, உன்னைப்‌ போலலாருவன்‌ இவர்களை ஹிம்ஸித்தால்‌ இவர்களுக்கு 
இன்றொரு ரக்ஷகன்‌ இல்லையே. இந்நிலையில்‌ உள்ளோர்க்கிறே நாம்‌ இரங்கவேணும்‌. 
ஆநருமம்ஸயம்‌ பரோ தர்ம: - இரக்கமே மேலான தர்மமன்றோ! 

ஆர்யேண ௫ல்லோனாலே. இவையெல்லாம்‌ உனக்கு இப்போது நான்‌ கற்பிக்க 

வேணுமோ? உன்னை எல்லோரும்‌ 'வ்யாகரண பண்டிதன்‌' என்பதும்‌ பொய்யோ? 
ராமகோஷ்டியில்‌ பரிசயமான பின்பும்‌ நீ இங்ஙனே சொல்லவல்லையோ? அல்லது, நான்‌ 
பிரிந்தபின்‌ அக்கோஷ்டியின்‌ தரம்தான்‌ குறைந்ததோ? 


ந கங்சிந்‌ நாபராத்‌ யதி (குற்றம்‌ செய்யாதவன்‌ ஒருவனுமில்லையே. ஸம்ஸாரத்தீல்‌ 
குற்றமில்லாதார்‌ ஆர்‌? மனுஷர்களில்‌ ங்ரேஷ்டராய்‌ குலாவப்படூம்‌ பெருமாள்தான்‌ குற்றம்‌ 
செய்யாதவரோ? நான்தான்‌ குற்றம்‌ செய்யாதவளோ? நீதான்‌ குற்றவாளனல்லையோ? 
பெருமாள்‌ குற்றவாளரானபடியென்‌ என்னில்‌ - தாம்‌ காடேறப்போந்தார்‌. அவர்‌ பின்னே 
மடலூரு வாரைப்போலே இளையபெருமாளும்‌ போந்தார்‌. பெருமாளோடு ஏகாந்த பே ஈகம்‌ 
அநுபவிக்கலாம்‌ என்று மநோரதித்து நானும்‌ போந்தேன்‌. என்னைப்‌ பிரிந்து பத்துமாஸம்‌ 
இருந்தார்‌. தான்‌ வராவிட்டால்‌ தன்னதோர்‌ அம்பு இயங்கமாட்டாமையில்லையிறே! இவ்வழி 
இத்தனைநாள்‌ பிரிந்திருக்க வல்லரான போதே பெருமாள்‌ பக்கலிலே குற்றமில்லையோ? 
என்னுடைய பாரதந்த்ர்யத்திற்கு அநுகுணமாக நான்‌ பேசாதிராதே, அவர்‌ குற்றத்தை 
உன்னிடம்‌ சொன்ன என்பக்கல்‌ குற்றமில்லையோ? தங்கள்‌ எஜமானன்‌ ராவணன்‌ சொன்ன 
கார்யம்‌ செய்துபோந்த இவர்கள்‌ குற்றவாளர்களாகில்‌, ராமகார்யம்‌ செய்யப்போந்த நீயும்‌ 
குற்றவாளனல்லையோ? இவர்களை தண்டிப்பதற்கு முன்‌ உன்னை தண்டிக்க வேணுமிறே. 
ஆக, யார்தான்‌ குற்றம்‌ செய்யாதவர்கள்‌! கெடூவாய்‌. நான்‌ ஒருவிதமாக நினைக்க, என்‌ 
நினைவை பாழ்படுத்திவிட்டாயே. பெருமாள்‌ ஒரு சேதநனை முனிந்தவன்று, ஆறவிடுகைக்கு 
நானுண்டு; நானும்‌ அவர்‌ வழியேபோய்‌ அவனைக்‌ கைவிட்டபோது அவனையும்‌ எங்களையும்‌ 
திருத்தி சேர்ப்பிப்பதற்கு (ஆசார்ய ஸ்தானத்திலுள்ள) நீ உண்டு என்றிருந்தேன்‌. நீயும்‌ இப்படி 
கருணையற்றவனானால்‌ அபராதம்‌ செய்தவர்க்கு புகுவாசல்‌ உண்டோ? 

'அஜ்ஞாத நிக்‌ ரஹை' (கோபம்‌ என்பதையே அறியாதவள்‌ என்று சாஸ்த்ரங்களில்‌ 
பேசப்படுபவளிறே. அஸ்மத ஈதி, களுக்கு தஞ்சமாவது பெருமாளுடைய சரம 
ங்லோகங்களன்று. பிராட்டியினுடைய சரம ங்லோகமே தஞ்சமாகக்‌ கடவது. 
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மாதர்‌ மைதி_லி! ராக்ஷஸீஸ்‌ த்வயி ததை வார்த்‌ ராபராத ஈஸ்‌ த்வயா 

ரக்ஷந்த்யா பவநாத்மஜால்‌ லகு தரா ராமஸ்ய கே £ஈஷ்டீ க்ரூதா | 

காகம்‌ தஞ்ச விபீ ஷணம்‌ மரணமித்யுக்திக்ஷமெள ரக்ஷத: 

ஸா நஸ்‌ ஸாந்த்‌ ர மஹாக_ ஸஸ்‌ ஸுக_யது க்ஷாந்திஸ்‌ தவாகஸ்மிகீ |! -ஸ்ரீகுண. 50 


மாத: மைதிலி - தாயே, ஜநகன்‌ திருமகளே! த்வயி ததைவ ஆர்த்ராபராதா ராக்ஷஸீ - 
அப்போதே உன்‌ பக்கல்‌ அபராதம்‌ செய்த ராக்ஷஸிகளை, பவநாத்மஜா - வாயு குமாரனான 
ஹனுமானிடமிருந்து, ரக்ஷந்த்யா த்வயா - ரக்ஷித்த உன்னாலே, மரணமிதி உக்திக்ஷமள 
ரக்ஷத: - போக்கற்றதாலி சரணம்‌ என்று சொல்லத்தகுந்த காகாஸுரனையும்‌ விபீஷணனையும்‌ 
ரக்ஷித்த, ராமஸ்ய கோஷ்டி - ராமனுடைய கோஷ்டியானது, லகுதரா க்ருதா - சிறிதாக்கப்பட்டது. 
ஸா ஆகஸ்மிக்‌ தவக்ஷாந்தி: - அத்தகைய உனது இயல்பான பொறுமையானது, ஸாந்த்ர 
மஹாகஸ: ந: ஸுகயது - மஹாபராதீகளான எங்களையும்‌ ஆனந்திப்பிக்கட்டும்‌) 


த்ரெளபதி றரணாகது 


ங்க சக்ர க த £பாணே த்‌_வாரகா நீலயாச்யுத | 

கே விந்த. புண்ட ரீகாக்ஷ ரக்ஷமாம்‌ யரணாக தாம்‌ || 

ஹா க்ருஷ்ண த்‌ _வாரகாவாஸிந்‌ க்வாஸி யாத_வ நந்த_ந | 
இமாமவஸ்தாம்‌ ஸம்ப்ராப்த ஈம்‌ அநாத ஈம்‌ கிம்‌ உபேக்ஷஸே || 
கே விந்த த்‌_வாரகாவாஸிந்‌ க்ருஷ்ண கே_£பீஜநப்ரிய | 
கெளரவைர்‌ பரிபூ தாம்‌ மாம்‌ கிம்‌ ந ஜாநாஸி கேவ |! 

ஹே நாத, ஹே ரமாநாத, வ்ரஜநாத, ஆர்த்திநாயந | 
கெளரவார்ணவ மக்‌ ஹாம்‌ மாமுத்‌ ஸ்வ ஜநார்த்த ந பி 
க்ருஷ்ண க்ருஷ்ண மஹாயோகி ந்‌ விங்வாத்மந்‌ விங்வப வந | 
ப்ரபந்நாம்‌ பாஹி கே விந்த, குருமத்‌ யேவஸீத அம்‌ || 


- பா.ஸ்பா. 
சங்கு சக்கர கதைகளை கைகளில்‌ உடையவனே! துவாரகையில்‌ வாழ்பவனே! 


அடியாரை நழுவ விடாதவனே! கோவிந்தனே! தாமரைக்கண்ணனே! சரணமடைந்திருக்கிற 


என்னைக்‌ காப்பாற்ற வேணும்‌. க்ருஷ்ணா! துவாரகையில்‌ வஸிப்பவனே! 


யாதவரின்பமே எங்கிருக்கிறாய்‌? இந்நிலையையடைந்து நாதனற்றுக்‌ கீடக்கும்‌ என்னை 
ஏன்‌ உபேக்ஷிக்கிறாய்‌? கோவிந்தா! 


துவாரகையில்‌ வஸிப்பவனே? க்ருஷ்ணனே! 
கோபீஜநப்ரியனே! கேசவனே! 


கெளரவர்களால்‌ அவமதிக்கப்பட்ட என்னை என்‌ 
அறிகிறாயில்லை? ஸர்வ ஸ்வாமியே! லக்ஷ்மீநாதனே! ஆய்ப்பாடிக்கரசனே! துக்கநாசனே! 
ஐநார்த்தனனே! கெளரவக்கடலிலே அழுந்தும்‌ என்னைக்‌ கைதூக்கி விடுவாய்‌. க்ருஷ்ணா! -:: 
க்ருஷ்ணா! மஹாயோகியே! விங்வாத்மாவே! வில்வ கர்த்தாவே! கெளரவர்‌ மத்தியில்‌ வருந்தும்‌ 

ப்ரபந்நையான என்னைக்‌ காப்பாற்றுவாய்‌, கோவிந்தனே)) 
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ஞ்ரீராமாயணகத்தில்‌. தத்‌ தஸ்ய ஸத்‌_ ௬ம்‌ ப வேத்‌' என்னை ரக்ஷிப்பது ராமபிரானுக்கே 
உரியது - என்று தன்‌ சக்தியை விட்ட பிராட்டியின்‌ உபாய நிஷ்டை சொல்லிற்று. 
முநீமஹாபாரதத்திலே கண்ணனையே ரக்ஷகனாகப்பற்றித்‌ தன்‌ லஜ்ஜையை விட்டுநின்ற 
த்ரெளபதீயின்‌ உபாய நிஷ்டை எசொல்லுகிறது. பாண்டவர்கள்‌ பொய்ச்சுதிலே தோற்கையாலே, 
ஸப, மத்‌ யத்திலே து ஸ்ஸாஸனால்‌ பரிபூதையான தரளபத்‌ 'மஹத்யாபத்‌, 
ஸம்ப்ராப்தே ஸ்மர்த்தவ்யோ ப க வாந்‌ ஹரி: - பேராபத்து ஸமயங்களில்‌ பகவானான 
ஹரி ஸ்மரிக்கத்தக்கவன்‌ - என்று வசிஷ்டர்‌ சொன்னதை யறிந்திருந்தவளாகையாலே 
மஹாவிச்வாஸத்தோடு, அரக்ஷ்கரான ப ர்த்தாக்கள்‌, பீ ஷ்மர்‌, து_ரோணர்‌ முதலானாரை 
ரக்ஷகராகக்‌ கூப்பிட்ட இழவு தீர, ஸர்வரக்ஷகனானவன்‌ தன்னை ரக்ஷகனாகத்‌ துணிந்து 
அவனுடைய ரக்ஷகத்வ உபயோகியான குணங்களைச்‌ சொல்லி மரணம்‌ புகுகிறாள்‌. 


மங்க, சக்ர கதா பாணே - கையில்‌ ஆயுதமற்றவனையோ நான்‌ கை 
கூப்பிற்று? த்‌ வாரகாநிலய - வைகுண்ட நிலயனையோ நான்‌ சரணமடைந்தது? 
அச்யுத - தன்னையடைந்தாரை நழுவ விடுமவனையோ நான்‌ பற்றியது? கோவிந்த - 
தன்னையண்டினாரை நோவுபட விட்டிருக்குமுவனையோ நான்‌ ஆங்ரயித்தது? புண்டரீகாக்ஷ 
- கண்ணில்லாதவனையோ நான்‌ காலைக்கட்டியது? ரக்ஷமாம்‌ - அத்‌ யவஸாயமின்றியோ 
நான்‌ மாரணம்‌ புகுந்தது? மரணாக_தாம்‌ - ஆகையால்‌ ப_ல ஸித்‌ தி,யில்‌ கண்ணழிவு 
வரஹேதுவில்லை என்று துணிகீறாள்‌. 

மங்க, சக்ர க த,பாணே - நீ ஆயுதபாணியாயிருக்க நான்‌ அம்ப ரத்தை 
பறிகொடுப்பதே. நீ பஞ்சாயுதங்களை தரித்திருப்பது மரணாக_த ரக்ஷணத்துக்காகவிறே. 
ஸகல ஆபந்நிவ்ருத்திக்கும்‌ ஹேது உன்‌ கைதானே. நீ கைவந்த சக்கரத்தண்ணலாயிருக்க 
'காப்பாரார்‌ இவ்விடத்து! என்று நான்‌ அலற வேணுமோ? நான்‌ கைவிட்டிருக்க, நீ 
கைக்கொண்டூள்ள ஆயுதங்களுக்கு ப்ரயோஜநம்‌ வேண்டாவோ? நொந்தாரை 
ரக்ஷிக்கவிறே நீ ஆயுதபாணியாயிருப்பது! நான்‌ அழகுக்கிட்ட வளையோபாதீயோ உன்‌ 
கையில்‌ ஆயுதமும்‌? 

அவன்‌ நிலைகலங்கி வரும்படி கூப்பிடுகிறாள்‌. த்‌, வாரகாநீலய - பரமபத நீலயனையோ 
நான்‌ கூப்பிடுகிறது? ஸாது பரித்ராணம்‌ பண்ணவந்த இடத்தேயன்றோ? நித்யமுக்தர்களுக்கு 
முகம்‌ கொடுத்திருக்கிறவிடத்தீலோ நான்‌ அர்த்திப்பது? அப லைகளுக்கு மூகம்‌ 
கொடூக்குமிடமன்றோ? நீ வண்துவராபதீ மன்னனனாய்‌ நீற்க, நான்‌ தொட்டவனுக்கெல்லாம்‌ 
பெண்டிராகவோ? த. ர்மாத ர்ம விவேகம்‌ பண்ணமாட்டறியா துர்யோதன ஸபை போல்‌ 
ஆயிற்றோ உன்‌ த ர்ம ஸபையும்‌? 


அச்யுத - மித்ரப ஈவத்துக்கு 'ந த்யஜேயம்‌' என்கிற நீ, யரணாக தையான என்னை 
தருக்கள்‌ நலியும்படி காட்டிக்கொடுப்பதே. அநாதை யாயிருக்கிற என்னை நெகீழந்தால்‌ 
'அடியாரை நழுவ விடாதவன்‌' என்றபேர்‌ உனக்கு நீலைக்குமோ? 
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- கோவிந்தா - தளர்ந்தாரை நோக்குகைக்கிறே கோவிந்தா ஷக்‌ பண்ணிற்று. 
கடலிலே வர்ஷித்தாற்போலே நித்யஸுரிகளை ரக்ஷித்துப்போரவோ? ஆங்ரித ரக்ஷணத்திலே 
நீ தீ,க்ஷித்திருக்க, “க்ருஷ்ணாங்ரயா' என்றிருக்கிற என்னிடம்‌ க்ருபை பண்ண எழவு 
நாராயணா? என்று உன்‌ சிறுபேரையிட்டோ நான்‌ கூப்பிட்டது? னும்‌ பான்‌ உன்‌ 
கோவிந்த நாமத்தையிட்டிறே கூப்பிட்டது! கோவிந்தா - நீ பசு மேய்க்கக்‌ க்க கல்‌ 
பரிப வத்தில்‌ ரக்ஷிப்பது உனக்கு பணியில்லையோ? கோவிந்தா - இடையர்‌ இடைச்சி கன்று 


காலிகளை ரக்ஷிக்க மலையெடுத்த நீ, என்‌ ரக்ஷணத்துக்கு ஒரு மலையெடுக்க வேணுமோ? 
கண்ணாலே நோக்க அமையாதோ? 


புண்டரீகாக்ஷ - அநுகூலரை ரக்ஷிப்பதற்கும்‌ ப்ரதிகூலரை நீரஸிப்பதற்கும்‌ க்ப்‌ 
பரிகரம்‌ ஒன்றேயாயிற்று. நான்‌ கண்‌ கலங்கி நிற்க, நீ கண்‌ மலர்ந்திருப்பதோ? இக்கண்‌ 
படைத்தது து ற்ஸாஸநாதிகளை இடுவித்து பரிபவிக்கைக்கோ? ஆர்த்த கரம்‌ 
பண்ணவன்றோ! 'பாஞ்சால்யா பத்‌_ம பத்ராக்ஷ்யா' என்றபடி பத்மபத்ராக்ஷையான நான்‌ 
கண்ணீர்‌ சிந்திநீற்க, நீ உன்‌ தாமரைக்கண்களால்‌ நோக்காதொழிவதே. 


ரக்ஷமாம்‌ - ரக்ஷா பேக்ஷயுடைய என்னை, அநாதையான என்னை, அப லையான 
என்னை, ஆங்ரிதையான என்னை, அநந்யயரனையான என்னை. 


மரணாகதாம்‌ - என்‌ கைவிட்டேன்‌. யத்ருவாகிலும்‌ விடவவாண்ணாதே ரக்ஷிக்க 
வேண்டும்படியான ஙரணாக தி தர்மத்தை அநுஷ்டித்தேன்‌. 'க £துகனான வேடன்‌ 
விஷயத்தில்‌ திர்யக்கான பக்ஷி தன்னையழியமாறி ரக்ஷித்தபடி கண்ட 
என்‌ விஷயத்தில்‌ என்ன செய்யவேணும்‌! 
முதலானார்க்கு அடைக்கலமாயிருக்கும்‌ 
'அஞ்சேல்‌' என்ன வேண்டாவோ? மாமாச: 


£ல்‌, ற்ரணாக தையான 
ப_,லவான்௧களான விபீஷணன்‌, அர்ஜுநன்‌ 
நீ, அப லையான நான்‌ மரணம்‌ புகுந்தால்‌ 
என்றொரு வார்த்தை சொல்லலாகாதோ? 

மங்க, சக்ர ௧ ள்‌ பாணே த்‌.வாரகா நிலயாச்யுத | கே விந்த_ புண்ட ரீகாக்ஷ 
ரக்ஷமாம்‌ மரணாக தாம்‌ || நீ ரக்ஷண பரிகரங்களையுடையவன்‌: துவாரகையிலுள்ளவன்‌: 
அடியரை நமுவவிடாதவன்‌; கோவிந்த பட்டாபி 


ஷகம்‌ செய்து கொண்டு ஆயரிதர்களை 
ரக்ஷிப்பதையே விரதமாகக்‌ கொண்டவன்‌; கண்ணை உடையவன்‌: நான்‌ ' 


ம்‌, அவனையே ஸ்வாமியாக 
அவர்களுக்கு க்ருஷ்ணனே மேலான கதியா 
1” எகாலைகாரன்‌ 


வான்‌) 
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ஸைளலப்‌ யாதி குணங்களைச்‌ சொல்லி, 'ரக்ஷமாம்‌' என்கையாலே அகிஞ்சநாதிகாரி எனுமிடம்‌ 
சொல்லி, 'ஙரணாககதாம்‌' என்கையாலே உபாய அத்‌, யவஸாயம்‌ சொல்லித்‌ தலைக்கட்டுகிறது. 
இத்தால்‌, லஜ்ஜா புரஸ்ஸரமாக இதரோபாயங்களை த்யஜித்து ஸித்‌,தே,ாபாய ஸ்வீகாரம்‌ 
பண்ணுகை அதிகாரி க்ருத்யம்‌ என்றதாயிற்று. தன்னிடம்‌ ப்ரபத்தியைப்‌ பண்ணினவளுக்கு 
மானபங்கம்‌ நேராதபடி குறையற ரக்ஷித்துப்‌ போந்தானிறே. 
பிராட்டி - ஸ்வயக்தியை விட்டாள்‌; த்‌,ரெளபதீ - லஜ்ஜையை விட்டாள்‌ - ஸ்ரீவ.பூ. 83 
ஆங்ரிதர்க்குத்‌ தான்‌ அஞ்சும்‌: 'எநய்யுண்‌ வார்த்தையுள்‌ அன்னை கோல்‌ கொள்ள 
நீயுன்‌ தாமரைக்‌ கண்கள்‌ நீர்மல்க, பையவே நீலையும்‌ வந்து என்‌ நெஞ்சை யுருக்குங்களே' 
கருவாய்‌ 5.10.3 உறியில்‌ வைத்துப்போய்‌ அநந்தரம்‌ வந்து பார்த்தாள்‌. குறி அழிந்திருக்கவே, 
ஹா! ஹய்‌ களவு போயிற்று' என்றாள்‌. அவ்வளவிலே பயத்துடன்‌ விழிக்கத்‌ தொடங்கினான்‌. 
கையிலே கோலைஃயடுத்தாள்‌. எடுத்ததும்‌ ப்ரேம கார்யமிறே. தாய்‌ அடித்தால்‌ நோகாதென்று 
அறிகிலன்‌. அவள்‌ முகம்‌ பார்த்து அஞ்சி கால்வாங்கவும்‌ மாட்டாதே நீற்கவும்‌ மாட்டாதே 
மெள்ள அடியிட்டு பேகணித்த) நின்றநிலை அந்தோ! அடியேன்‌ நெஞ்சை உருக்குகீறது. 
எதிரிகள்‌ அஞ்சும்படி கோல்‌ கொள்ளுமவன்கிடீர்‌ தாயெடுத்த சிறுகோலுக்கு அஞ்சுகிறான்‌! 
மத்ருக்களை அஞ்சப்பண்ணும்‌. ஆய்ரிதர்க்குத்‌ தான்‌ அஞ்சும்‌. 
சரணாகத பக்ஷாதி: குருக்ஷேத்ரத்தில்‌ பாரதப்போரில்‌ மூன்றாம்‌ நாள்‌. பீஷ்மருக்கும்‌ 
அர்ஜுநனுக்கும்‌ நடந்த போரில்‌ அர்ஜுநன்‌ இளைத்தான்‌. அது கண்டு க்ருஷ்ணன்‌ 
'ஆயுதமைடேன்‌' என்று தான்‌ பண்ணின ப்ரதீஜஞையை அழித்துதிருவாழியைக்‌ கைக்கொண்டு 
தேரினின்று குதித்து பீஷ்மரை நோக்கீச்‌ செல்கிறான்‌. 'ப்ரதிஜ்ஞா பங்கம்‌ பண்ணினாய' 
என்ன வேண்டியிருக்க, அப்போது பீஷ்மர்‌ வார்த்தை: ஏஹ்யேஹி பு_ல்லாம்பு ஐ பத்ரநேத்ர 
நமோ5ஸ்து தே தே_வவர அப்ரமேய |! ப்ரஸஹ்ய மாம்‌ பாதய லோகநாத_ ரதே_ாத்தமாத்‌., 
பூ,த மரண்ய ஸங்க்‌_யே !! ஏஹியேஹி - ஹ! வாரீர்‌ வாரீர்‌ எங்கள்‌ பிரான்‌ மாறிமாறி இடுகிற 
அடியிருக்கிற அழகன்‌! புல்லாம்புஐ பத்ரநேத்ர! - ப்ரதிஜ்ஞையை அழித்தால்‌ சேதமென்‌? 
சீறிச்சிவந்த கண்ணழகைக்‌ காணப்பெற்றால்‌. ப்ரஸஹ்ய மாம்‌ பாதய - ஆயுதமெடேன்‌ 
என்ற நீ ஆயுதமெடுத்தாலும்‌ அடியேன்‌ கையில்‌ ஆயுதமிருக்கில்‌ தோலேன்‌; ஆயுதத்தை 
பொகடச்‌ சொல்லி தலையறுத்தருளீர்‌. லோகநாத - உமக்கும்‌ வீரத்துக்கும்‌ தோலேன்‌; 
ஆஸ்ரித ஜயத்தை தன்னுடைய ஜயமாக நினைப்பவனிறே) லோகநாத என்ற உன்‌. 
முதன்மைக்குத்‌ தோற்பன்‌. _. ஆய்ரிதர்க்காக தான்‌ பண்ணின ப்ரதிஜ்ஞையும்‌ மீறுபவன்‌' 
அவன்‌. ஸேஷியானவனுடைய 'ஆயுதமெடேன்‌' என்ற ப்ரதீஜஞையை மேஷபூதனான தான்‌ 
பரிபாலிக்க ப்ராப்தமாயிருக்க, அது செய்யாது 'ஆயுதம்‌ எடுக்கப்‌ பண்ணினாலும்‌ சேதமில்லை 
இக்கண்ணழகை ஸேவிக்கப்பெறில்‌' என்றிறே பீஷ்மர்‌ நிலை. 
பாரத யுத்தம்‌ எட்டாம்‌ நாளிரவு. இரு திறத்துச்‌ சேனைகளும்‌ அயர்ந்து உறங்கிக்‌ 
கொண்டிருக்கின்றன. அப்போது பாஞ்சாலி பதறியபடி கண்ணனைத்‌ தேடி அலைகிறாள்‌. 
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அவனோ குதிரை லாயத்தில்‌ "குதிரைகளைத்‌ தேய்த்து குளிப்பாட்டிக்‌ கொண்டிருக்கிறான்‌. 
அந்த சமயத்தில்‌ கண்ணனிடம்‌ வந்து பாஞ்சாலி கதறுகிறாள்‌. 'பாஞ்சாலி! இப்படி நள்ளிரவில்‌ 
வந்து கதறியமும்படி உனக்்‌கென்‌ ஆயிற்று' என்ன, பாஞ்சாலி நடந்ததைக்‌ கூறுகிறாள்‌. 


... எட்டாம்நாள்‌ போரில்‌ பீமன்‌ துர்யோதனன்‌ தம்பியர்‌ 25 பேரைக்‌ கொன்று குவிக்கவே, 
அன்றைய இரவு துர்யோதனன்‌ தன்‌ ஸேனையின்‌ தோல்வியையும்‌, தம்பிமார்‌ மறைவையும்‌ 
கர்ணனிடம்‌ சொல்லிப்‌ புலம்புகிறான்‌. கர்ணா! பீஷ்மர்‌ பாண்டவர்களிடம்‌ அபிமானத்தாலே 
சரியாகப்‌ போர்‌ புரியாமல்‌ எனக்குத்‌ தோல்வியை விளைவித்து வருகிறார்‌. நாளை நீ 
போர்க்களத்தில்‌ இறங்கி பாண்டவர்களைக்‌ கொன்று எனக்கு வெற்றி தேடித்தரவேணும்‌' 
என்றான்‌. அதற்கு கர்ணன்‌, 'பீஷ்மர்‌ தன்‌ திறமையின்மையை ஒப்புக்கொண்டு போரிலிருந்து 
விலகி நின்றால்‌, நான்‌ களம்‌ புகுந்து உன்‌ பகை முடிப்பேன்‌: என்றான்‌. துர்யோதனன்‌ நேராக 
பீஷ்மரிடம்‌ சென்று அவரை பலவாறாக நிந்திக்கிறான்‌. இதனைக்‌ கேட்டு மனம்‌ பொறாதவராய்‌, 
'துர்யோதனா! நாளை மாலைக்குள்‌ நான்‌ அர்ஜுநனைக்‌ கொன்றே தீருவேன்‌. இது சத்தியம்‌. 
அதற்கு தவவலிமை பெற இன்றிரவு தவம்‌ செய்யப்போகிறேன்‌. இது எவர்க்கும்‌ தெரிய 
"வேண்டா. நான்‌ தவம்‌ செய்வதற்கு பாசறையை விட்டுச்‌ செல்லும்முன்‌ உன்‌ மனைவி 
பானுமதியை வந்து என்னை வணங்கச்‌ சொல்லுவாய்‌' என்று கூறினார்‌. உள்ளுவார்‌ 
உள்ளிற்றெல்லாம்‌ உடனிருந்தறியும்‌ கண்ணபிரான்‌ அவ்விரவில்‌ பீஷ்மரின்‌ பாசறையை 
நோக்கிச்‌ சென்று கொண்டிருந்த பாநுமதீயைக்‌. கண்டு, பெண்ணே! இவ்விரவில்‌ எங்கே 
செல்கிறாய்‌?” என்று வினவ, “பீஷ்மரை வணங்க' என்றாள்‌. போர்‌ புரிந்து களைத்து அயர்ந்து 
உறங்கிக்‌ கொண்டிருக்கும்‌ கிழவரை இப்போது போய்த்‌ தொந்தரவு செய்யாதே; காலையில்‌ 
வணங்கிக்‌ கொள்ளலாம்‌' என்று சொல்லி திருப்பி அநுப்பிவிட்டான்‌. 


பீஷ்மர்‌ சபதம்‌ செய்ததையும்‌ பாசறையினின்று மறைந்ததையும்‌ ஒற்றர்‌ மூலம்‌ 
அறிந்த த்றெளபதி குதிரை லாயத்திலிருந்த கண்ணன்‌ காலடியில்‌ விழுந்து கதறி நடந்தைக்‌ 
கூறுகிறாள்‌. இதைக்கேட்ட கண்ணன்‌ நகைத்து, 'பாஞ்சாலி, சரி நீ என்னோடு வா என்று 
அந்நள்ளிரவில்‌ புதர்மண்டிய காட்டுவழியே த்றெளபதியை அழைத்துச்‌ செல்கிறான்‌. 
'கல்முள்‌ நிறைந்த இக்காட்டில்‌ கடூநடையில்‌ உன்னைத்‌ தொடரமுடியவில்லை' என்ற 
பாஞ்சாலிக்குத்‌ தன்‌ செருப்புக்களைக்‌ கொடுத்து அவளைக்காட்டில்‌ வெகுதொலைவுக்கு 
அழைத்துச்‌ செல்கிறான்‌. ஒரு மரத்தின்‌ பின்‌ நின்றுகொண்டு, 'த்‌ரைளபதீ! அதோ தெரிகிற 
மலைக்குகையில்‌ தான்‌ பீஷ்மர்‌ தவம்‌ செய்து கொண்டிருக்கிறார்‌. நீ அங்கு சென்று நான்‌ 
சொல்கிறபடி செய்‌' என்று காதோடு ரஹஸியமாகச்‌ சொல்கிறான்‌. புறப்பட்ட த்ஷளபதியை 
* லீலாசுகரின்‌ க்ருஷ்ண கர்ணாம்ருதத்தில்‌ ஒரு ங்லோகம்‌: நக ்ியமித கண்டு. ந்‌ பாண்டவ ஸ்யந்த 
நால்வாந்‌ அநுதி ந மபி ஷிஞ்சந்‌ அஞ்ஜலிஸ்தை_: பயோபி : ! அவது விதத க_ாத்ர: தோத்ர நிஷ்ட்யூத 
மெளலி: தமந வித்‌ ௬தரஸ்மி: தே_வகீ புண்யராமி!: || (இறந்த உடம்புடனும்‌, சாட்டையை தலைப்பாகையில்‌ 
செருகிக்‌ கொண்டும்‌, கடிவாளத்தை பல்லாலே கவ்விக்‌ கொண்டும்‌, பாண்டுவின்‌ புத்ரனான அர்ஊுநனுடைய 
தேர்க்குதிரைகளைத்‌ தன்‌ திருநகங்களாலே தீனவுதீர சொரிந்து கொண்டும்‌, கையாலே நீரெடுத்து அவைகளை 


குளிப்பாட்டிக்‌ கொண்டுமிருக்கிற தேவகியின்‌ புண்ய பலனாய்‌ அவதரித்த கண்ணன்‌ நம்மை ரச்ஷிக்கட்டும்‌)) 
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நிறுத்தி, 'பாஞ்சாலி! ராஜமஹிஷியாகிய நீ என்‌ மேலாடையால்‌ முக்காடிட்டூச்‌ எசல்வாய்‌' என்று 
சொல்லி, அவளுடைய மேலாடையைத்தான்‌ வாங்கிக்‌ கொண்டான்‌. 'செருப்பைக்‌ கழற்றிக்‌ 
கொடு' என்று சொல்லி அவளது செருப்பையும்‌ தன்‌ மடியிலே கட்டிக்கொண்டான்‌. 


தளபதி பீஷ்மர்‌ அருகே சென்று வணங்குகிறாள்‌. கைவளை௰யாலி, காற்சிலம்பொலி 
கேட்டு பீஷ்மர்‌ ஒரு ஸுமங்கலி தன்னை வணங்குகிறாள்‌ என்று எண்ணி, “தீர்க்க, ஸுமங்க லீ 
ப, வ' என வாழ்த்தீனார்‌. ஐந்து முறை வணங்கினாள்‌. ஐந்து முறையும்‌ பீஷ்மர்‌ வாழ்த்தியபின்‌ 
தலை முக்காடை எடுத்தாள்‌ தரெளபதி. பீஷ்மர்‌ திடுக்கிட்டு 'இந்நள்ளிரவில்‌ இவ்விடம்‌ நீ 
எப்படி வந்தாய்‌?' என்று கேட்டூத்‌ திகைத்து 'கண்ணன்‌ வந்திருக்கிறானா? என்றார்‌. மரத்தின்‌ 
பின்னிருந்த மாதவன்‌ வெளிவந்து, 'பீஷ்மரே நலந்தானா?” என்று கேட்டு புன்னகைத்தான்‌. 
“கண்ணா! பரந்தாமனாகிய உன்னால்‌ பாதுக்காக்கப்படும்‌ அர்ஜுநனைக்‌ கொல்வதாகச்‌ 
சபதம்‌ செய்து, அதற்காக தவம்‌ செய்யவந்த என்‌ தவத்தை குலைத்ததோடன்றி, என்‌ 
வாயாலேயே த்ரெளபதீயை வாழ்த்தவும்‌ செய்துவிட்டாயே! நீ பாதுகாப்பதாக ஸங்கல்பித்துள்ள 
பாண்டவர்களை யார்தான்‌ கொல்ல முடியும்‌? என்னே உனது சரணாகத பக்ஷபாதம்‌! என்று 
கண்ணீர்‌ மல்க நின்றார்‌. ஒன்பதாம்‌ நாள்‌ போரிலே பீஷ்மர்‌ துர்யோதனனுக்கு கொடுத்த 
வாக்குப்படி கடும்போர்‌ புரியவே, கண்ணன்‌ தன்‌ தேரினின்று குதித்து சாட்டையைக்‌ கையில்‌ 
கொண்டு பீஷ்மரை நோக்கிச்‌ சென்றான்‌. பீஷ்மர்‌, *ஹ! ஆயுதமெடேன்‌ என்று சபதம்‌ செய்த 
நீ பாண்டவர்களிடமுள்ள பக்ஷபாதத்தாலன்றோ ப்ரதிஜ்ஞாபங்கம்‌ பண்ணுகிறாய்‌: என்று 
வரவேற்க, அர்ஜுநன்‌ ஓடிச்‌ சென்று கண்ணனை தடுத்து நீறுத்தீ திருப்பியழைத்துச்‌ சென்றான்‌. 

ஸ்ருஷ்ட்யாதிகளை ஸங்கல்பத்தாலே நீர்வஹிக்குமவன்‌ ஆவ்ரித விரோதிகள்‌ 
என்றவாறே ஸாயுதனாய்‌ மேல்விழும்‌. ஸ்ருஷ்ட்யாதிகளில்‌ ஸத்யஸங்கல்பனாயிருக்கும்‌. 
ஆங்ரித விரோதிகளளவில்‌ அஸத்ய ஸங்கல்பனாயிருக்கும்‌. யஜ்ஞ விக்நகரம்‌ ஹந்யாம்‌ 
பாண்டவாநாங்ச துர்ஹ்ருதம்‌' பாகங்களுக்கு இடையூறு செய்கீன்றவர்களையும்‌ தன்‌ 
உயிர்நிலையிலே நலிவாரையும்‌ நலியுமவன்‌. ஆங்ரித விரோதிகளைத்‌ தனக்கு 
விரோதிகளாகக்‌ கொண்டு வழக்கு பேசும்‌. த்‌_விஷத_ந்நம்‌ ந பே க்தவ்யம்‌ த்‌, விஷந்தம்‌ 
நைவ பே ஈஜயேத்‌ | பாண்ட வாந்‌ த்‌,விஷஸே ராஜந்‌! மம ப்ராணா ஹி பாண்ட வா: |! 
பார-உத்‌. 74-27) குவேஷிப்பவனின்‌ அன்னம்‌ புஜிக்கத்தக்கதன்று; த்வேஷிப்பவனை 
புஜிப்பிக்கவும்‌ கூடாது. அரசனே! நீ பாண்டவர்களை த்வேஷிக்கீறாய்‌; பாண்டவர்கள்‌ எனக்கு 
ப்ராணன்றேற்‌ என்பவனிறே! 


யா ப்ரீதிர்‌ அவிவேகாநாம்‌ விஷயேஷ்‌ வநபாயிநீ | 
த்வாமநுஸ்மரத: ஸா மே ஹ்ருத_யாந்‌ மாபஸர்ப்பது |! - ப்ரஹ்லாதன்‌ வாக்யம்‌ (வி.பு) 


(விவேகமற்றவர்க்கு விஷயங்களில்‌ எத்தனை ஆசை உள்ளதோ, அத்தனை பாதியும்‌ 
உன்னை நினைக்கும்போது என்‌ நெஞ்சில்‌ நீங்காதிருக்கட்டூம்‌) 
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கண்ணனே களைகண்‌: கள்ளர்‌ கொள்ளுதல்‌, ஜ்ஞாதி கொள்ளுதல்‌, வ்யாதி 
கொள்ளுதல்‌, பிறரோடே விரோதம்‌ செய்து தன்னைத்தானே மூடித்துக்‌கொள்ளுதல்‌ இவற்றுக்‌ 
குரித்தாகையால்‌ அர்த்தம்‌ ரக்ஷகமாக மாட்டாது. மாதா பிதாக்கள்‌ ரக்ஷகரல்லர்‌ என்பதை 
கைகேயி பக்கலிலும்‌, ஹிரண்யன்‌ பக்கலிலும்‌ காணலாம்‌. ப ர்த்தாக்கள்‌ ரக்ஷகரல்லர்‌ 
என்பதை தர்மபுத்ராதிகள்‌ பக்கலிலும்‌, நளன்பக்கலிலும்‌ காணலாம்‌. புத்ரர்கள்‌ ரக்ஷகரல்லர்‌ 
என்பதை ருத்‌, ரன்‌ பக்கலிலும்‌, கம்ஸன்‌ பக்கலிலும்‌ காணலாம்‌. ப்‌, ராதாக்கள்‌ ரக்ஷகரல்லர்‌ 
என்பதை வாலி பக்கலிலும்‌, ராவணன்‌ பக்கலிலும்‌ காணலாம்‌. ஸ்வர்க்காதிபதி இந்த்‌, னோ 
மஹாப லியிடம்‌ ஐங்வர்யத்தைப்‌ பறிகொடுத்தும்‌, இந்த்ரஜித்திடம்‌ தோற்றும்‌ கண்ணும்‌ 
கண்ணீருமாய்த்‌ தீரிந்தாஎனாருவன்‌. கைலாசபதி ருத்‌, ரனோ 'வாணனை ரக்ஷிக்கிறேன்‌' என்று 
ப்ரதிஜ்ஞை பண்ணி ரக்ஷிக்கவியலாதே நமழுவியும்‌, தன்‌ தகப்பன்‌ தலையைக்‌ கிள்ளி கையும்‌ 
கபாலமுமாய்த்‌ திரிந்தாவனாருவன்‌. சதுர்முக ப்‌, ரஹ்மாவோ தன்‌ பிள்ளையின்‌ கையால்‌ 
தலையறுப்புண்டும்‌, மதுகைடப ர்களிடம்‌ வேதத்தைப்‌ பறிகொடுத்தும்‌ நின்றாஎனாருவன்‌. 
ஆக, இவர்கள்‌ அநுக்ரஹம்‌ செய்வாரைப்‌ போலேயிருந்து அநர்த்தத்தை விளைவிப்போர்‌. 
கருத்தனே களைகண்‌ - ஸமர்த்தனான ஸ்ரீமந்‌ நாராயணனே ரக்ஷகன்‌ - ஆவான்‌. 


வெற்பை எயொன்றைடூத்து ஒற்கமின்றியே நீற்குமம்மான்‌' (தீருவாய்‌. 1-8-4) - “ஒரு 
பாலன்‌ ஏழு நாள்‌ ஆஹாரமில்லாமல்‌ பத்து யோசனை விஸ்தாரமுடைய பர்வதத்தை எடுத்து 
நிற்கிறான்‌. நாமெல்லாம்‌ அதன்கீழ்‌ நிற்கிறோம்‌. கை நொந்து பொகட்டூவிடில்‌ நாம்‌ என்ன 
ஸ்திதியை யடையமாட்டோம்‌' என்று ஒருவர்க்கொருவர்‌ பேசிக்கொள்ள, அது கண்ணன்‌ 
காசில்‌ விழ, “அனந்த கோடியண்டங்களும்‌ இடிந்து இப்பர்வதத்தின்‌ மேல்‌ விழுந்தாலும்‌ இந்த 
விரல மடங்காதுகாண்‌; நான்‌ மனுஷ்யனல்லன்‌, ஈங்வரன்‌' என்றான்‌. உத்தவரிடம்‌ கண்ணன்‌ 
வா£ததை: ஸ்்ரீபாக. 11 ஸ்க) 'நான்‌ ஜகத்காரண வஸ்து எனும்‌ ஜ்ஞானமின்றி எவன்‌ இதர 
தேவதைகளைக்கிட்டி ஸேவிக்கிறானோ அவன்‌ ஜாரஸ்த்ரீகள்‌ எப்படி க்ஷேத்தையடைய 
மாட்டர்களோ அப்படி மோக்ஷத்தையடைய மாட்டான்‌. ஆக மனுஷ்ய ஜந்மத்துக்குப்‌ ப_லம்‌ 
ப க_வத்‌ ஸமாங்ரயணமே. 


ப_ஹுமூக_மாகப்‌ பரத்வத்தை உபபாதித்த ஜ்ஞானியான பீஷ்மர்‌ தலையிலே 
புஷ்பவ்ருஷ்டி கண்டதில்லை; தேவதாந்தறங்கள்‌ பக்கல்‌ சரக்கறுத்து 'மாநீநாம்‌' இத்யாதி ப்படியே 
(பாரதேராஜஸு*யே 'நான்‌ சொன்னதை ஸம்மதீயானவன்‌ தலையிலே என்‌ காலை வைக்கிறேன்‌” 
என்று காலைக்காட்டிய ஸஹதேவன்‌ தலையிலே புஷ்பவ்ருஷ்டி உண்டாயிற்ஹன்னா, 
ஜ்ஞானத்திலும்‌ இதர விஷயத்தில்‌ சரக்கறுகையாகீற வைராக்யமே ங்ரேஷ்டமாகிறதிறே. 

து. ர்க்க தாவபி ஜாதாயாம்‌ த்வத்‌, கதோ மே மநோரத.: | யதி நாயம்‌ ந 
விந்தே_ந தாவதா$ஸ்மி க்ருதீ ஸத,ா |! இதந்‌.12 'உன்னிடத்தீல்‌ லயித்துள்ள என்‌ 
மநோரதம்‌ விஷயங்களில்‌ இழிந்து அழியாதிருக்குமாகில்‌ அம்மநோரத மாத்ரத்தாலே 
க்ருதக்ருத்யனாகிறேன்‌. அவிக்ஷண விஷயத்தில்‌ போகங்களைக்காட்டிலும்‌ விலக்ஷண 
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விஷயத்தில்‌ மநோரத மாத்ரமே ரஸிக்குமிறே. பகவத்‌ விஷயத்தில்‌ மநோரதமாவது - ஸர்வவித 
பந்து வும்‌ அவனேயாகவேணும்‌, தாரக போஷக போக்யங்கள்‌ யாவும்‌ அவனேயாக வேணும்‌, 
அவனைப்‌ பெறுகைக்குபாயம்‌ அவனேயாக வேணும்‌ எனும்‌ நினைவுகள்‌. விஷயாந்தரங்கள்‌ 
ஸாம்ராஜ்யம்‌ பண்ணுகிற ஸம்ஸாரத்தில்‌ 'நினைந்திருந்தே சிரமம்‌ தீர்ந்தேன்‌' என்கிறபடி 
பகவந்‌ மநோரதத்துக்கு விச்சே_த_மின்றிக்கேயிருப்பது பகவத்‌ ப்ரஸாத £யத்தம்‌. க்வாஹம்‌ 
அத்யந்த து_ர்பு_த்‌_தி : க்வசாத்ம ஹிதவீக்ஷணம்‌ | யத்‌_தி,தம்‌ மம தே,வேற தத,ா ஜ்ஞாபய 
மாத வ |! அத்யந்த துர்புத்தியான நாணெங்கே? எனக்கு நன்மையறிகிறது தாஎனங்கே? 
எனக்கு ஹிதமானது யாதொன்றுண்டோ ஸுரிகளுக்கு நிர்வாஹகனே! ங்ரிய:பதியானவனே! 
அத்தை நீதானே நியமித்தருளவேணும்‌) 


யமாதிகள்‌ அஞ்சும்‌ வைஷ்ணவ ஐந்மா 


ஸ்வபுருஷமபி வீக்ஷ்ய பாஸ ஹஸ்தம்‌ வத_தியம: கிதைஸ்ய கர்ணமூலே | 
பரிஹர மது ஸுத_ந ப்ரபந்நாந்‌ ப்ரபு ரஹமந்ய ந்ருணாம்‌ நவைஷ்ணவாநாம்‌ !! 
- வி.ப. 3.7.14 


யமன்‌ தன்‌ ப டர்களிடம்‌ ஸ்ரீவைஷ்ணவர்கள்‌ திறத்து அவர்கள்‌ எப்படி நடந்து 

கொள்ளவேணுமைன்று சொல்கிறான்‌. தன்‌ பரிகரம்‌ கையும்‌ பாயமும்‌ சூலமும்‌ நாயுமாய்ப்‌ 

போருகிறபடியைக்‌ கண்டு, ஐயோ! பாகவதர்களும்‌ அல்லாதாரும்‌ கலந்திருப்பர்களே. 

பாகவதர்‌ முன்னே இவர்கள்‌ இப்படிச்‌ சென்றால்‌ என்னாவது” என்று துணுக்கைன்று 

சொல்கிறான்‌. அதுவும்‌ பிறர்‌ கேட்கில்‌ என்னாவது என்று பயப்பட்டு அசலறியாதபடி தூதன்‌ 

காதில்‌ வாயை வைத்துச்‌ சொல்கிறான்‌. பகவந்‌ நாமத்தை உரக்கச்‌ சொல்லில்‌ அதைக்‌ கேட்டூ 

நரகவாஸிகள்‌ முக்தியடைந்தால்‌ தன்‌ பதவி பறிபோகுமே என்று பயந்து கர்ணமூலத்தீல்‌ 

சொல்கிறான்‌. 'ராஜ மஹிஷியிடத்தில்‌ காமங்கொள்ளாதே' என்பதையும்‌ உரக்கச்‌ சொல்லில்‌ 
தவறாம்‌ என்று ரஹஸ்யமாகச்‌ சொல்வதுபோல்‌ செவியினுள்‌ சொல்கிறான்‌. நீங்கள்‌ 
மதுகதனனை சரணடைந்தவர்‌ முன்னே செல்லும்போது நாம்‌ கடவோமென்று குதித்துக்‌ 
கொண்டு செல்லாதே அவர்கள்‌ முன்‌ உங்கள்‌ க்ரூர வேஷத்தைக்‌ காண்பியாதே, விந்த 
வேஷராய்‌ அநுகூல ப்ரவ்ருத்திகளைப்‌ பண்ணிக்‌ கொண்டு அடக்கத்துடன்‌ செல்லுங்கோள்‌:. 
அவ்வாறு செல்லவேண்டிய அவசியமென்‌ என்ன, 'கெடுவிகாள்‌! அவர்கள்‌ மதுசூதனன்‌ 
பக்கலிலே “ந்யஸ்தபரராயிருப்பவர்காண்‌. அவர்களுக்கு ஒன்று வந்ததென்னா தனக்கு 
வந்ததென்று அவன்‌ மார்வைத்‌ தட்டிக்கொண்டு வரும்‌' என்ன, 'உன்‌ பரிகரமாய்ப்‌ போருகிற 
எங்களுக்கு வேறேயும்‌ சிலர்க்கு அஞ்சவேண்டும்படியிருந்ததாகில்‌, பின்‌ யாராயிருந்து நீர்‌ 
எங்களை ஏவுகிறீர்‌' என்ன, ப்ரபுரஹமந்ய ந்ருணாம்‌ ந வைஷ்ணவாநாம்‌ - “எனக்கு அடுத்த 
விஷயத்தில்‌ சொல்‌ செல்லாதாகிலன்றோ எனக்குக்‌ குறையாவது; நாம்‌ கடவோமல்லாத 
விஷயத்திலே நாமாராய்‌ நீற்க? நான்‌ கேவலம்‌ தே ஹபோஷணபரராய்‌ இருப்பார்க்குக்காண்‌ 
நீர்வாஹகனாயிருப்பது; வைஷ்ணவர்களோ எனக்கு நீர்வாஹகர்காண்‌ என்றான்‌. 


* ஈங்வரன்‌ பக்கலிலே ரக்ஷண ப ஈரத்தை வைத்தவர்‌, 
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ப்ரீ வைஷ்ணவ லக்ஷணம்‌ 

'நூனேதானாயிடுக' (இருப்‌. 19 - நம்மிடத்தில்‌ இல்லாத குறையை சிலர்‌ 'உண்டு 
என்றால்‌, இல்லை செய்யாதே இசைகையே ஸ்ரீவைஷ்ணவ லக்ஷணம்‌. பிறர்‌ குற்றத்தையும்‌ 
தன்னுடைய பாபப லம்‌ என்றானிறே ஸ்ரீபரதாழ்வான்‌. 

என்‌ அநர்த்தத்துக்கு ஹேதுபூதராயிருப்பார்‌ நால்வராக நீனைத்தீருந்தேன்‌. சூழ்ச்சி 
செய்தாள்‌ கனி; அதை முடிய நடத்தித்‌ தந்தாள்‌ கைகேயி. அவள்‌ கருத்தைப்‌ பின்‌ சென்றான்‌ 
சக்ரவர்த்தி. அவனை அநுவர்த்தித்தார்‌ பெருமாள்‌. “எனக்கு ப்ராப்தமான ராஜ்யத்தை விடேன்‌' 
என்று பெருமாள்‌ மூடி சூடியிருந்தால்‌ எனக்கு இந்த அபவாதம்‌ வருமோ? இவை யாவும்‌ 
ஆற்றாமையாலே சொன்னேனித்தனை போக்கி, இவர்கள்‌ அல்ல என்‌ அநர்த்தத்துக்கு அடி. 
கருமுகை மாலையை வெய்யிலில்‌ இட்டாற்போலே பெருமாள்‌ காடேற போகைக்கு அடி என்‌ 
பாபமே கிடீர்‌. ந மந்த ராயா ந ச மாதுரஸ்யா தேோஷோ ந ராஜ்ஞோ ந ச ராக,வஸ்ய | 
வநப்ரவேமே ரகு நந்த_ஸ்ய மத்பாபமேவாத்ர நீமித்தமாஸீத்‌ |! ஸ்ரீபரதவாக்யம்‌ - அயோத்‌. 
காண்‌? இராமபிரான்‌ காடூபுகுந்து வஸிப்பதற்கு மந்தரை காரணமல்ல; மாதா கைகேயியும்‌ 
காரணமல்ல; பிதா சக்ரவர்த்தியும்‌ காரணமல்ல; ராமனும்‌ காரணமல்ல; இந்த விஷயத்தில்‌ 
என்னுடைய பாபமே காரணமாக இருந்தது. | 

ந மந்தராயா - இவ்வநர்த்தத்துக்கல்லாம்‌ ஹேதுபூதை மந்தரையோ! இல்லை, 
அவளுடைய தோஷமன்று; அவள்‌ வார்த்தை கேட்ட கைகேயியின்‌ தோஷம்‌ என்று 
நினைத்தான்‌) 

ந ச மாதுரஸ்யா - துமை தோஷமோ! அன்று, இவள்‌ வார்த்தை கேட்ட 
சக்ரவர்த்தியின்‌ தோஷம்‌ (என்று நீனைத்தான்‌? தோஷோ ந ராஜ்ஞ: - சக்ரவர்த்திக்கு ஒரு 
தோஷமோ! இல்லை, அவர்‌ வார்த்தை கேட்டு தமக்கு வகுத்த அபிஷேகத்தை பொகட்டு 
காடுபோன இராமன்‌ குற்றமித்தனை. ' 

ந சராகவஸ்ய - அவர்க்குதான்‌ குற்றமென்‌? அவர்‌ அபிஷேகத்துக்குரியவராயிருந்தால்‌, 
அநுகூல வ்ருத்தி பண்ணக்கடவனாயிருக்க, அதுக்கல்லாத என்‌ பாபமே 
(இவ்வநர்த்தத்துக்கல்லாம்‌ ஹேதுடுதம்‌)) 

வநப்ரவேமே ரகுநந்தஸ்ய - இக்குடி வாழப்பிறந்த செல்வப்பிள்ளை வனவாஸம்‌ 
பண்ணுகைக்கு நீமித்தம்‌ என்‌ பாபமேயாமித்தனை. கூனி சொன்னது கைகேயி கேட்க 
வேண்டா. அடியாட்டி சொல்வதை ராஜமஹிஷி கேட்க வேணுமோ? கைகேயி சொன்னது 
சக்ரவர்த்தி கேட்க வேண்டா. ஸ்த்ரீ புத்ர வாத்ஸல்யத்தாலே சொன்ன வார்த்தையை ப பாத்தா 
கேட்க வேணுமோ? சக்ரவர்த்தி சொன்னதை பெருமாள்‌ கேட்க வேண்டா. ஆபாஸ தர்மத்தைப்‌ 
பற்றி, ஸ்த்ரீ பாரதந்த்ர்யத்தாலே ப்ரமித்துச்‌ சொன்ன வார்த்தையை பெருமாள்‌ கேட்க 
வேணுமோ? அவரது பிரிவில்‌ நான்‌ படும்பாடு அறிபவர்‌, தாம்‌ ராஜ்யப்ராப்தர்‌ என்றறிபவர்‌ - 
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சக்ரவர்த்தியின்‌ வார்த்தையை அநாதரித்து ராஜ்யத்தை ஆளத்தட்டென்‌? அப்படி ராஜ்யத்தை 
ஆண்டாராகில்‌, அவரது பிரிவால்‌ நான்‌ முடியாதபடி என்னை ரக்ஷித்தவர்‌ ஆவாரிறே! 
ஆனால்‌ கூனி சொன்னதை கைகேயி கேட்டாள்‌. கைகேயி சொன்னதை சக்ரவர்த்தி கேட்டார்‌. 
சக்ரவர்த்தி சான்னதை பெருமாளும்‌ கேட்டார்‌. இதுக்கெல்லாம்‌ நிமித்தம்‌ என்‌ பாபமே - 
என்று ஸ்ரீபரதாழ்வான்‌. 

தண்டல்படையினான யமன்‌ 'பரிஹர' என்றான்‌. பிராட்டி 'ந கங்சிந்‌ நாபராத்‌_யதீ' 
என்றாள்‌. ஈங்வரன்‌ 'செய்தாரேல்‌ நன்று செய்தார்‌' என்றான்‌. ஆழ்வார்கள்‌ “அவன்‌ தமர்‌ 
எவ்வினையராகிலும்‌' என்றார்கள்‌. ஆக, ஒரு ஸ்ரீவைஷ்ணவன்‌ பக்கல்‌ தோஷம்‌ கண்டு 
தூஷியாதே, குணங்கண்டு உகந்திருக்கக்கடவது. 


ஆழ்வான்‌ ஸ்ரீஸூக்தி அநுபவம்‌ 
எம்பெருமானாருடைய சிஷ்யர்களில்‌ முதல்வராக எண்ணப்படும்‌ கூரத்தாழ்வான்‌ 
எனும்‌ ஆசார்ய ஸார்வபெளமரோடு ஒப்பிடக்கூடியவர்களோ, இவர்க்கு மேம்பட்டவர்களோ 
முன்னுமவதரித்ததில்லை, பின்னுமவதரிக்கப்போகிறதீல்லை. புருஷ குணங்களிற்‌ சிறந்த 
ஜீவகாருண்யம்‌, ஆசார்ய பக்தி, பகவத்‌ பக்தி, விரக்தி, அப்ரதிம பாண்டித்யம்‌, ஸத்கர்ம 
அநுஷ்டாந நீஷ்டை எனும்‌ எண்ணில்‌ பல்குணங்கட்குப்‌ பிறப்பிடமான இவரருளிச்‌ செய்த 
பஞ்ச ஸ்தவங்களாவன - ய்ரீவைகுண்ட ஸ்தவம்‌, அதிமாநுஷ ஸ்தவம்‌, ஸுந்தரபாஹு ஸ்தவம்‌, 
வரதராஜ ஸ்தவம்‌, ஸ்ரீஸ்தவம்‌. சோழனுடைய கொடுமையினால்‌ திருக்கண்களை யிழந்த 
நிலையில்‌, அப்போது எம்பெருமானாரும்‌ திருவரங்கத்தைவிட்டூ திருநாராயணபுரத்தீற்கு 
எழுந்தருளியிருந்ததால்‌ அவரைப்பிரிந்து கோயிலில்‌ வஸிக்க ஸஹியாதே அங்கிருந்து 
புறப்பட்டருளித்‌ திருமாலிருஞ்சோலையிலே சிலகாலம்‌ வாஸம்‌ செய்ய எழுந்தருளும்போது, 
வழியிலே முநீவைகுண்ட, அதிமாநுஷ ஸ்தவங்களையும்‌, தீருமாலிருஞ்சோலை 
சேர்ந்தபின்‌ ஸுந்தரபாஹு ஸ்தவத்தையும்‌ அருளிச்செய்தார்‌. பலவாண்டுகளுக்குப்‌ பிறகு 
சோழன்‌ புழுத்துமாளவே, எம்பெருமானார்‌ கோயிலுக்கு எழுந்தருளியபின்‌ அவருடைய 
நியமநமடியாக அருளிச்செய்தது வரதராஜ ஸ்தவம்‌. கடைசியில்‌ ஸ்ரீஸ்தவம்‌ அவதரித்தது. 
இந்த ஸ்தவங்களில்‌ உபயவேதாந்த ரஹஸ்யார்த்தங்கள்‌ பொதிந்து கிடக்கீன்றன வென்பதும்‌, 
ஆழ்வார்களின்‌ அருளிச்செயல்களிற்‌ போலே உபதேயம்‌ கொண்டே அறியவேண்டிய 
பல. விசேஷார்த்தங்கள்‌ நிரம்பியிருக்கின்றன வென்பதும்‌ பெரியோர்களது ஸித்தாந்தம்‌. 
தற்போது முந்வைகுண்ட ஸ்தவத்தீலிருந்து மூன்று ற்லோகங்களை ஸ்ரீகாஞ்சி ஸ்வாமியின்‌ 
வ்யாக்யானம்‌ கொண்டநுபவிப்போம்‌. 


ப ஈவைரநுக்ஷண மபூர்வ ரஸாநு வித்‌,தை : 
அத்யத்‌_பு தைர்‌ அபி நவைர்‌ அபி நந்த்‌_ய தே வி: | 
ப்‌ ருத்யாந்‌ யதே_ாசித பரிச்ச_தி நோ யத ஈர்ஹம்‌ 
ஸம்ப வயந்த மபி தோ ப க வந்‌ ப வேயம்‌ ॥ - 83 


169 


பரமபதநாதனே! அந்தமில்‌ பேரின்பத்‌ திருவோலக்கத்திலே, கஷணந்தோறும்‌ 
அபூர்வமாயிருக்கின்ற ச்ருங்கார ரஸ விமேஷத்தோடே, அ பகத நவம்‌ 
நவமாய்‌ தோன்றுகிற ஆங்சர்யமான ஸாத்விகாதி பண்கள்‌. களை 
உகப்பித்துக்‌ கொண்டு நித்யஸுரிகளை யதாபோக்யமாக வக்ப்‌ நிற்கிற உன்னை, 
அந்நிலைமையிலே காணும்‌ பரிசு பெற்ற அடியேனும்‌ ஒருவன்‌ என்று காட்டிக்கொண்டு, 


முன்னழகென்ன, பின்னழகென்ன என்று எல்லா அழகுகளையும்‌ ஸேவித்துக்‌ கொண்டு 
நீற்கக்கடவேன்‌. 


எம்பெருமான்‌ திருவோலக்கத்தில்‌ நித்ய கைங்கர்யம்‌ பண்ணப்பாரித்தவர்‌ உடனே 
தன்‌ தாழ்வுகளை நினைத்து 'அம்மானாழிப்பிரான்‌ அவனவ்வி 


டத்தான்‌ யானார்‌ என்று 
தீருவுள்ளத்தில்‌ பட்டு தம்மை வெறுத்து அருளிச்செய்கிறார்‌ - 


ஹா ஹந்த ஹந்த ஹதகோ5ஸ்மி க_லோ5ஸ்மி தி ங்மாம்‌ 

முஹ்யந்நஹோ அஹமித_ம்‌ கிமுவாச வாசா | 

த்வாமங்க ! மங்கள கு ,ணாஸ்பத_மஸ்த ஹேயம்‌ 

ஆஃ: ஸ்மர்த்துமேவ கத மர்ஹதி மாத்‌ ௬௧ _ம்ஹ: || - 84 
அந்தோ! எம்பிரானே! 


தேவர்களுக்குரிய புரோட ஈயத்தை நாய்‌ விரும்புவது போலிறே மஹான்களுக்கே 
உரித்தான பகவத்‌ கைங்கர்யத்தை நாயினேன்‌ விரும்புவது. மதிகட்டு இப்படியும்‌ 
விரும்பலாமோ. ஸம்ஸார நாற்றமேயறியாத நீத்யஸளிகளின்‌ நீத்ய கைங்கர்யத்தை 
நீத்ய ஸம்ஸாரிய 


ராஜாந்நம்‌ விஷ 
ஸம்ஸ்ப்ருஷ்டமாயிருப்பதே. அகிலஹேய ப்ரத்யநீக கல்யாணைகதானரா 


மா? நாணமில்லாச்‌ 
ற்‌ காட்டிலும்‌ உத்தமாதிகாரியான 
மஹாநீசர்களான அஸ்மகாதிகளின்‌ 
பகவத்‌ ஸந்நீதியிலே புகுந்தால்‌ எம்‌பெருமானுக்குள்ள 
உத்கர்ஷங்களையும்‌, நமக்குள்ள அபகர்ஷங்களையும்‌ ஆராய்ந்தநுஸந்திக்கவேணும்‌ எனும்‌ 
சாஸ்த்ரார்த்தம்‌ காட்டுகிறபடி) 


வேண்டா. அதைப்‌ போக்குவது நமக்கு அரிதோ? மிகவும்‌ எளிதன்றோ! ஆகவே நீர்‌ 
அயோக்யதாநுஸந்தானம்‌ பண்ண ப்ராப்தியில்லை காணும்‌' என்ன, உடனே ஆழ்வான்‌ 
அருளிச்செய்வதாவது - 


ஜாநே$த_வா கீமஹமங்க 1 யதே வ ஸங்க த்‌. 

அங்கி கரோஷி ந ஹி மங்க ள மந்யத ஸ்மாத்‌ | 

தேந த்வமேந முரரீகுருஷே ஐநஞ்சேத்‌ 
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எம்பிரானே! என்‌ அறிவன்‌ ஏழையேன்‌. நீ ஸஹ ஸைளஹார்த்தத்தினால்‌ அடியேனை 
அங்கீகரித்தருளுமளவில்‌, அப்படிப்பட்ட அங்கீகாரத்திற்காட்டிலும்‌ வேறுநன்மையில்லையிறே. 
ஆகவே அந்த ஸெளஹார்த்தத்தினால்‌ இவ்வடியேனை அங்கீகரித்தருள்வாயாகில்‌, என்னைக்‌ 
காட்டிலும்‌ வேறொரு யோக்யன்‌ தேறமாட்டானன்றோ. 


அடியேன்‌ திறத்துள்ள தீமைகளை காணுமிடத்து தேவரீருடைய திருவடிகளுக்கு 
அநர்ஹனே என்று அறுதியிடலாம்‌. இருப்பினும்‌, தே ஷோ யத்‌ யபி தஸ்ய ஸ்யாத்‌ 
ஸதாம்‌ ஏத_த்‌ அகர்ஹிதம்‌' என்றும்‌, “விப ஷணோ வா ஸுக்ரீவ! யதி,வா ராவணஸ்‌ 
ஸ்வயம்‌' என்றும்‌ அருளிச்செய்த தேவரீருக்கு ஆகாதது உண்டோ? என்‌ பக்கலில்‌ நானாக 
ஆர்ஜித்த நன்மையொன்றுமில்லை. அத்தலையாலே வரும்‌ நன்மையை இல்லை 
ய்ய என்னாலாகுமோ. 'யமே வைஷ வ்ருணுதே தேந லப்‌ ய: என்கிறபடியே தேவரீர்‌ 
விஷயீகரித்தருளுமளவில்‌ அயோக்யனன்று அகலாதொழிகையே யன்றிக்கே, என்னில்‌ 
மேம்பட்ட யோக்யனில்லை என்று மார்பு தட்டவும்‌ ப்ராப்தமாகுமிறே. 


அவன்‌ இவனைப்பெற நினைக்கும்போது பாதகமும்‌ விலக்கன்று' - ஸ்ரீவ.டூ. 143 
(இதனால்‌ பரகதஸ்வீகார உபாயத்வம்‌ காட்டப்பட்டது.) 


முடிவுரை 
தத்‌ வஜ்ஞாநமாவது - அகிலபுவந ஜந்ம ஸ்தேம பங்காதி லீலனாய்‌, விதீமிவாதிகளுக்கு 
நிர்வாஹகனாய்‌, முமுக்ஷு உபாஸ்யனாய்‌, மோக்ஷப்ரதனாயுள்ள நாராயணனுக்கு 
தேறஹேந்த்ரியாதி விலக்ஷணரான ஸமஸ்தாத்மாக்களும்‌ ஸர்வப்ரகார பரதந்தாரர்‌; 
அவர்களுக்கு ஸ்வரூபாநுரூபமான புருஷார்த்தம்‌ அப்ராக்ருதமான பரமபதத்தில்‌ பகவத்‌ 
கைங்கர்யம்‌: இப்புருஷார்த்தத்துக்கு விரோதி கர்ம ஸம்பந்தம்‌; இக்கர்ம ஸம்பந்தத்தை 
நிவர்த்திப்பிக்கும்‌ உபாயம்‌ ஸ்ரீமந்‌ நாராயணனது தீருவடிகளில்‌ பண்ணும்‌ மரணாகதி 
என்கிற ஜ்ஞாந வியேஷம்‌. வேதாந்தங்களில்‌ சொல்லப்பட்ட பக்தியோ, ஸ்ரீகீதையில்‌ 
சொல்லப்பட்ட கர்ம, ஜ்ஞான, பக்தி யோகங்களோ எல்லோராலும்‌ அநுஷ்டிக்கத்தக்கவையன்று. 
அவை து _ங்மகங்கள்‌. 
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தேவப்பெருமாள்‌ அருளிச்செய்த "ஆறு வார்த்தைகளில்‌ ஒன்றான 'உபாயேஷப்ரபத்திஷ்‌ 
ஸ்யாத்‌, என்கிறபடி கண்ணழிவற்ற உபாயமான மரணாகதீயே எல்லோராலும்‌ அநுஷ்டிக்கத்‌ 
தக்கதொன்றாகும்‌. உபநிஷத்‌ பல மோக்ஷோபாயங்களைக்‌ கிரமமாக ஒன்றுக்கொன்று 
உயர்ந்ததாகச்‌ சொல்லி, எல்லாவற்றுக்கும்‌ மேலாக 'தஸ்மாந்‌ ந்யாஸமேஷாம்‌ தபஸாம்‌ 
அதிரிக்த மாஹு: உபாயங்களுள்‌ மரணாகதியே உயர்ந்தது என்றது. ஆகிஞ்சந்யமும்‌ 
அநந்யகதித்வமுமே வடிவாகவுள்ள ஸ்ரீவைஷ்ணவாதிகாரிக்கு வ்கி ஸ்வரூப 
விருத்தங்கள்‌. 'ப்ராபகாந்தர பரித்யாகத்துக்கு அஜ்ஞாந அசக்திகளன்று, ஸ்வரூப விரோதமே 
ப்ரதாந ஹேது' என்று பிள்ளையுலகார்யன்‌ அருளிச்செய்தபடியும்‌, 'பக்திமுதலாமவற்றில்‌ 
பதியன்க்கு கூடாமல்‌, எத்திசையுமுழன்றோடி யிளைத்துவிமுங்காகம்போல்‌, மூத்தீதரும்நகரேழில்‌ 
முக்கியமாங்கச்சிதன்னில்‌, அத்திகிரியருளாளற்கு அடைக்கலம்‌ நான்‌ புகுந்தேனே' என்று 
அபி_யுக்தர்‌ பணித்தபடியும்‌ யரணாகதியே ஸ்வரூபோசிதமான உபாயமாகும்‌. 


த ர்மஜ்ஞஸமய: ப்ரமாணம்‌ வேதா£ஸ்௪' ேபஸ்தம்பூ - தர்மமறிந்தவர்களின்‌ 
ஆசாரமே முக்கிய ப்ரமாணம்‌; வேதங்களும்‌ ப்ரமாணம்‌ - என்கிறபடியே ப்ரப_ல ப்ரமாணமான 
ஆசார்யருசி பரிக்‌ ருஹீதத்வமாகிற ஏற்றமும்‌ இதுக்குண்டு. 'வேதாங்ச என்று வேதமும்‌ . 
அப்ரத ஈந ப்ரமாணமாகும்படியிறே வைதிக பரிக்‌ ௬ஹீதத்வத்தின்‌ ப்ராமாண்யாதிஸயம்‌ 
இருப்பது! ஆழ்வார்‌ “புகலலான்றில்லாவடியேன்‌ உன்னடிக்கீழமர்ந்து புகுந்தேனே' 
என்றும்‌, கலியன்‌ 'உலகமளந்த பொன்னடியே யடைந்துய்ந்தேன்‌' என்றும்‌, ஆளவந்தார்‌ 
'த்வத்பாத மூலம்‌ மரணம்‌ ப்ரபத்யே என்றும்‌ மரணாகதியையே உபாயமாகத்‌ 
தெரிவித்தருளினார்கள்‌. நம்பிள்ளை “ப்ரபத்திக்கு ப்ரமாணம்‌ சுருங்கியிருப்பானேன்‌?' 
என்று நஞ்ஜீயரைக்‌ கேட்க, 'என்‌ பக்ஷத்தால்‌ இதற்கு ப்ரமாணாபேக்ஷையில்லை. ஸம்ஸாரி 
கீழ்க்கழிந்ததும்‌ அறியான்‌, மேல்‌ வருவதும்‌ அறியான்‌; வர்த்தமானத்திலும்‌ பூ தாம்யமறியான்‌, 
ப_விஷ்யத _ம்மமறியான்‌; இது இவன்‌ நிலை. யஸ்‌ ஸர்வஜ்ஞஸ்‌ ஸர்வவித்‌' என்று ஈஸ்வரன்‌ 
படியை நிர்தோஷ ப்ரமாணம்‌ சொல்லிற்று. இருவர்‌ ஸ்வப பாவமும்‌ ப்ரத்யக்ஷத்தாலும்‌ 


“ அஹமேவ பரம்‌ தத்வம்‌ த_ர்மநம்‌ பே ,த, ஏவச | 
உபாயேஷ ப்ரபத்தீஸ்‌ ஸ்யாத்‌, அந்திமஸ்ம்ருதி வர்‌ஜநம்‌ |! 
தே_ஹாவஸாநே முக்கீஸ்யாத்‌_ பூர்ணாசார்ய ஸமாங்ரய: | 
வார்த்தா ஷட்கமிதம்‌ லேபே காஞ்சீபூர்ண முகாத்‌ குரு: || 
செப்புகின்ற பரதத்வம்‌ யானெனவே செப்புதி, வே 
றொப்பிலாதாய்‌! தரிசனமும்‌ பேதமென்றே யுரைத்திடூக 
தப்பிலாத வுபாயமதும்‌ ப்ரபத்திஎயன்றே சாற்றிடுக 
அப்ப! புகலிவையன்றி நீனைவும்‌ வேண்டா அந்திமத்தில்‌ 
இந்தச்‌ சரீராவஸானந்‌ தன்னிலிசையும்‌ மோக்கமது 
அந்தமில்லாக்‌ குணத்தினற்‌ காசார்யனும்‌ பெரியநம்பி 
சிந்தையுள்ளே இவை௦யல்லாந்‌ தெளிந்துநோக்கி இளையாழ்வான்‌ 
முந்த நினைந்தானிவையே எமாழிந்து வருக போயென்றான்‌. 

- வடிவழகியநம்பி தாஸர்‌ இயற்றிய 'எம்‌பருமானார்‌ வைபவம்‌ எனும்‌ செய்யுட்‌ காவியத்திலுள்ளது. 
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மாஸ்த்ரத்தாலும்‌ அறிந்தபின்பு, அவனை இவன்‌ பற்றுகைக்கு 'நீதி_த்‌, யாஸிதவ்ய:' 
என்றாப்போலே ஒரு விதி, வேணுமோ? து_ர்ப லனாயிருப்பவன்‌ அமிழ்ந்து கொண்டிருக்க, 
ப_லவானாயிருப்பவன்‌ அருகே நின்றால்‌, அவனை இவன்‌ பற்றுகைக்கு ஒருத்தர்‌ சொல்ல 
வேணுமோ? இவன்‌ ஆபத்தே உபதேறியாதோ?' என்றருளிச்செய்தார்‌. 


எம்பெருமானார்‌ நவரத்தினங்களாக வருளிச்செய்த ஒன்பது க்ரந்தங்களில்‌ - 
தத்வபரமானவை ஐந்து க்ரந்தங்கள்‌; அநுஷ்டானபரமானவை நான்கு க்ரந்தங்கள்‌ 
குத்‌ யத்ரயமும்‌ நீத்யமும்‌. எம்பெருமானார்‌ மாஸ்த்ர தாத்பர்யமான ப்ரபத்தியே 
அநுஷ்டிக்கத்தக்கது எனும்‌ ஸ்வஸித்தாந்தத்தை தம்மை விஸ்வஸித்தீருக்கும்‌ 
ஸாத்விகர்க்கு தம்முடைய க்ருபையாலே க௧_த்‌_யமுகே ந எவளியிட்டருளினார்‌. அதில்‌ 
ஸம்ஸார நிவ்ருத்தியையும்‌ கைங்கர்ய ப்ராப்தியையும்‌ வேண்டி நமக்காக மரணாகதியை 
யநுஷ்டித்துக்காட்டினார்‌. இது தன்னையே கொண்டு ஸ்ரீப ஈஷ்யத்தில்‌ குத்‌ ருஷ்டி 
நிரலனம்‌ பண்ணாதொழிவானைன்‌ என்னில்‌ - ப்‌_ராஹ்மணன்‌ சண்ட £ளனுக்கு வேதத்தை 
உபதேஸித்தாற்போலே, தூ,ரஸ்தரானவர்களுக்கு பரமரஹஸ்யமான இவ்வர்த்தத்தை 
வெளியிடலாகாதென்கிற காரணத்தாலே, அவர்கள்‌ இழிந்த ஸாஸ்த்ர மூக _த்தாலேயே 
அவர்களை நீரஸிக்க வேண்டும்படியாயிற்று. 

காலத்ரயத்தினும்‌ கரணத்ரயத்தாலும்‌ பாபகார்யத்தைப்‌ பண்ணினவனுக்கு ரக்ஷ£கம்‌ 
பகவானுடைய க்ஷமையே. - அதனையே எம்பெருமானார்‌ ௧_த்‌_யத்தில்‌ பகவானிடத்தீல்‌ 
ப்ரார்த்தித்தார்‌. அந்த ப்ரார்த்தனையே எம்பெருமானாரை ஆய்ரயித்துள்ள நமக்கு ரக்ஷை 
என்று மணவாளமாமுனிகளும்‌ 'காலத்ரேய5பி' என்கிற ங்லோகத்தாலே அருளிச்செய்தார்‌. 
ப்ரார்த்தநையாவது, *மநோவாக்காயை: என்று தொடங்கி 'ஸர்வாந்‌ அயேஷத: க்ஷமஸ்வ' 
என்றும்‌ 'மாம்‌ தாரய' என்றும்‌ அருளிச்செய்தவை. குடூம்பியாயிருப்பானொருவன்‌ எனக்கு 
நெல்‌ வேண்டுமென்றால்‌, எனக்கு என்றது ஸகுடும்பனான தன்னைச்‌ சொல்லுமாபோலே, 
இங்கும்‌ 'மாம்‌ தாரய' என்றதும்‌ ஆங்ரிதர்களோடே சேரத்‌ தம்மைச்‌ சொன்னபடி. ஆகையிறே 
க்ஷேஸ்ய ஏவ ஹி யதீந்த்‌ ர! ப. வச்‌ ச்‌ ரிதாநாம்‌' - அந்த ப்ரார்த்தனைதானே தேவரீரை 
அடிபணிந்தவர்களுக்கு ரக்ஷகம்‌ - என்றருளிச்‌ செய்தது! 

ஒபரியபெருமாள்‌ எம்வருமானார்க்கு கொடுத்த வரம்‌, ஆராய்ந்து பார்த்தால்‌, 
பிதாவினுடைய ஸ்வம்‌ புத்ர்களுக்கு எப்படி தாய ப்ராப்தமோ, அப்படியே புத்ர 
ஸ்தானீயர்களான நம்மதன்றோ' என்பதை மணவாளமாமுனிகள்‌ ஆர்த்தி ப்ரபந்தத்தில்‌ 
'இந்தவரங்கத்‌ தினிதிருநீ வயன்றரங்கர்‌, எந்தை வயெதிராசர்க்‌ கீந்தவரம்‌, சிந்தைசெய்யில்‌ 
நம்மதன்றோ நெஞ்சமே நற்றாதைசொம்‌ புதல்வர்‌ தம்மதன்றோ தாயமுறைதான்‌' என்றருளிச்‌ 
செய்தார்‌. தாயமுறைதான்‌ - பங்கு முறையின்படி, நல்தாதைசொம்‌ - தந்தையின்‌ 
ஸொத்தானது, புதல்வர்தம்மதன்றோ. அப்படியே அவன்‌ தந்த வரமும்‌. உக்த்யா த நஞ்ஜய 
விபீ ஷண லக்ஷ்யயா தே, ப்ரத்யாய்ய லக்ஷ்மணமுநேர்‌ ப,வதா விதீர்ணம்‌ | ங்ருத்வா 
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வரம்‌ தத_நுப ந்த, மத ஈ£வலிப்தே, நீத்யம்‌ ப்ரஸீத, பகவந்‌ மயி ரங்க நாத |! ரங்கநாதா! 
அர்ஜுனனுக்கும்‌ விபீஷணனுக்கும்‌ அருளிச்செய்த சரம ஸ்லோகங்களை நினைஷூட்டி 
எம்பெருமானார்க்கு தேவரீர்‌ அளித்த வரத்தைக்‌ கேள்விப்பட்டு, அந்த எம்‌பருமானாரோடுள்ள 
ஸம்பந்தத்தையிட்டுப்‌ பபருமிதங்கொண்டிருக்கும்‌ அடியேனிடம்‌ எப்பொழுதும்‌ அருள்புரிவாயாக) 
என்று இவ்வர்த்தம்‌ அபி யுக்தராலும்‌ வெளியிடப்பட்டது. எம்பெருமானாரோடு ஸாக்ஷாத்‌ 
ஸம்பந்தமோ பரம்பரா ஸம்பந்தமோ பெற்றவர்களுக்‌ககல்லாம்‌ மோக்ஷமுண்டாம்‌ 
என்பதே வரப்ரகாரம்‌. உபயவிபூதி நிர்வாஹகத்வம்‌ உடையவரன்றோ உடையவர்‌! ஆக, 
லோகமெல்லாம்‌ வாழவேணும்‌ என்ற உதார ஹ்ருத்யத்துடன்‌ எம்வருமானார்‌ பண்ணின 
ப்ரபத்தியே நமக்குத்‌ தஞ்சம்‌. 

"இவை பத்தும்‌, பிடித்தார்‌ பிடித்தார்‌ வீற்றிருந்து பரியவானுள்‌ நிலாவுவரே' 6.10.1) 
என்றவிடத்து ஈட்டு திவ்ய ஸ்ரீஸுக்தி - “இவர்‌ பண்ணின ப்ரபத்தியே நமக்கெல்லாம்‌; தனித்துப்‌ 
பண்ணவேண்டா. இப்பாசுரத்தைச்‌ சொல்லி ப_லத்தீலே அந்வயிக்குமத்தனை. நற்கன்றுக்கு 
இரங்குவது தோல்‌ கன்றுக்கும்‌ இரங்குமிறே. இவரை நினைத்து இப்பத்துங்கற்றார்‌ 
பக்கலிலும்‌ ஈஸ்வரன்‌ ப்ரஸந்நனாம்‌. ஸ்ரீவிபீஷணாழ்வானோடூ வந்த நால்வர்க்கும்‌ 
அவன்‌ பண்ணின ப்ரபத்தியே அமைந்ததிறே. *இவனுடையவன்‌' என்று எதீர்த்தலைக்குத்‌ 
தோற்றவிருக்கும்‌ அத்தனையே வேண்டுவது. “இராமாநுசன்‌ தாள்‌ பிடித்தார்‌ பிடித்தாரைப்பற்றி 
நன்றுந்‌ தீருவுடையோம்‌' - எம்பெருமானார்‌ ஸம்பந்தி ஸம்பந்திகளுடைய ஸம்பந்தமே 
ஸர்வஸம்பத்தாகப்‌ பெற்றுள்ளோம்‌. எம்பெருமானார்‌ திருவடி ஸம்பந்தம்‌ ஆசார்ய பரம்பரை 
மூலமாகவிறே நமக்கு ப்ராப்தமாகிறது! 


ராமாநுஜாங்க்ரி ௩ரணோஸ்மி குலப்ரதீ ப: 

த்வாஸீத்‌ ஸ யாமுநமுநேஸ்‌ ஸ ௪ நாத _வம்ஸ்ய: | 

வம்யய: பராங்குமமுநேஸ்‌ ஸ ச ஸோபி தே_வ்யா: 

த,ூஸஸ்‌ தவேதி வரத ஈஸ்மி தவேக்ஷணிய: || - ஸ்ரீவரத.ஸ்த.102 


பேரருளாளனே! ' அடியேன்‌ எம்பெருமானுடைய தீருவடிகளை உப்பமாகம்‌ 
பற்றியிருக்கீறேன்‌; அந்த எம்பருமானாரோ ஆளவந்தாருடைய வித்யா வம்யத்திற்கு 
்‌ அணிவிளக்காக இருப்பவர்‌; அந்த ஆளவந்தார்‌ தாமும்‌ ஸ்ரீமந்நாதமுனிகளுடைய வம்சத்தில்‌ 
பிறந்தவர்‌; அந்த நாதமுனிகளும்‌ நம்மாழ்வாருடைய ஜ்ஞாநவம்மத்தில்‌ பிறந்தவர்‌; அந்த 
ஆழ்வாரும்‌ உனது பிராட்டிக்கு அடியவர்‌; என்கிற இந்த பாரம்பர்யத்தாலே அடியேன்‌ 
தேவாருக்கு கடாக்ஷ விஷயமாகா நின்றேன்‌. உன்னைப்‌ பற்றினாரை நீ கடாக்ஷித்தாலும்‌ 
உடேக்ஷித்தாலும்‌ கேள்வியில்லைகாண்‌. “ஸித்தீர்‌ ப,வதீ வா நேதி ஸம்மயோச்யுத 
ஸேவிநாம்‌ | ந ஸம்மயோஸ்தீ தத்‌ பக்த பரிசர்யா ரதாத்மநாம்‌ || அச்சுதனடியார்க்கு 
மோக்ஷ்ஸித்தி உண்டோ இல்லையோ என்பது ஸந்தேஹமே; அவனடியார்க்கடியார்க்கு 
இவ்வையமில்லை : என்றதெல்லாம்‌ கடலோசையாக எவாண்ணாதே, பிராட்டி புருவம்‌ 
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நெளித்தவிடத்து பிராட்டியின்‌ உ கப்புக்காக கடாக்ஷித்தேயாக வேண்டும்‌, அவ்வாறே 
ஆழ்வாரை கடாக்ஷித்தாய்‌. ஆழ்வாருடைய உகப்புக்காக நாதமுனிகளைக்‌ கடாக்ஷித்தாய்‌. 
நாதமுனிகளுடைய உகப்புக்காக ஆளவந்தாரை கடாக்ஷித்தாய்‌. ஆளவந்தாருடைய 
உகப்புக்காக எம்பெருமானாரை கடாக்ஷித்தாய்‌, அவ்வெம்பெருமானாருடைய உகப்புக்காக 
தேவரீர்‌ அடியேனை கடாக்ஷித்தருள வேணும்‌ எனும்‌ ஆழ்வான்‌ அருளிச்செய்த ஸ்லோகம்‌ 
நீத்யாநுஸந்தேயமாகக்கடவது. 


மூர்த்தியாவான்‌. லக்ஷ்மணன்‌ அவனுடைய அடுத்த அவதாரம்‌. பரைமன்‌ அவனுடைய 
மூன்றாவது மூர்த்தி. நாலாவது மூர்த்தியாகக்‌ கலியுகத்தில்‌ ஒரு மஹாபுருஷர்‌ அவதரிக்கப்‌ 
போகிறார்‌ என்று தெரிவித்தபடி ஆதிசேஷனிறே எம்வருமானாராக திருவவதரித்தருளினது! 
நலமந்தமில்லதோர்‌ நாட்டிலே 'சென்றால்‌ குடையாம்‌ இருந்தால்‌ சிங்காசனமாம்‌' என்கிறபடி 
எம்பெருமானுக்கு ஸகலவித கைங்கர்யங்களும்‌ செய்து கொண்டு வாழ வேண்டியிருக்க, 
அதை விடுத்து பலபல கஷ்டங்களுக்கு ஆஸ்பதமான இவ்விருள்‌ தருமா ஞாலத்திலே 
அவதரித்தருளினது நம்போல்வாரை ஸம்ஸாரத்தில்‌ நின்றும்‌ கை கொடுத்தெடுப்பதற்காகவே 
யென்பதை யநுஸந்தித்து இவரது திருநக்ஷத்ரத்தைக்‌ கொண்டாடி வாழ்வோம்‌. 


எந்தையெதிராசர்‌ இவ்வுலகிலலைந்தமக்கா 
வந்துதித்த நாளைன்னும்‌ வாசியினால்‌ - இந்தத்‌ 
திருவாதிரை தன்னின்‌ சீர்மைதனை நெஞ்சே! 
ஒருவாமலைப்பபொழுது மோர்‌. - உப.ர.மா. 29 
ப்ரக்ருஷ்ட கு ணபூர்ணாய ப்ராப்யாய ஸ்வாங்க்‌ பி ஸேவிநாம்‌ | 
ப்ரபந்ந ஸார்த்த, வாஹாய யதிராஜாய மங்க ளம்‌ || 
கல்யாண குணங்கள்‌ நீறைந்தவரும்‌, தன்‌ திருவடிகளை அடைந்தவர்களுக்கு 
மேலான பயனாய்‌ இருப்பவரும்‌, ப்ரபந்ந ஸமூஹத்தை மோக்ஷத்திற்கு அழைத்துச்செல்லும்‌ 
தலைவராயிருப்பவருமான யதீராஜருக்கு மங்களம்‌ ஆகுக) 


ஸாபமஸ்து, 


ஆழ்வார்‌ எம்பெருமானார்‌ ஜீயர்‌ திருவடிகளே மரணம்‌ 
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